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मानव-जीवन के वे क्षण कितने मधुर और कितने प्रिय द्ोते 
हैं, जिनमें सन्‍त-जरनों का चिर समरागम चिर सम्पक ओर चिर 
मिलन समुपत्व्ध द्वोता है। श्रद्धा शील भक्त-जन बेसे पुण्य-पवित्र 
पत्नों में आनन्द-विभोर द्वो उठते हैं। महान स्थानकवासी 
समाज के इतिहास में २०१० का विक्रम संबत्‌ और १६४३ का 
सन्‌ कितना सोदमय ओर कितना सद्लमय था, जिस 
शुभ समय में हसारे महान्‌ समाज के महान्‌ अग्रणी सनन्‍तों का 
जोधपुर में सयुक्त वर्षावास था । समग्र स्थानक घासी समाज के 
लिए वह सौभाग्य-पूर्ण काल बड़ा ही महत्त्वपूर्ण था, बढ़ा ही 
गो रवशाली था । 

सोजत सन्त-सम्मेलन की परिसमाप्ति को मोद भरी बेला में 
एफ प्रस्ताव के द्वारा यह निर्णय किया गया कि “किसी भी नगर 
में समाज के चिन्तनशील विद्वान्‌ सनन्‍्तों का एक संयुक्त वर्षावास 
हो, जिसमें समाज में श्रचलित परम्पराओं, परस्पर विरुद्ध सान्य- 
ताथों ओर विभिन्‍न भेद्-प्रस्त सिद्धान्तों पर गम्भीरता के साथ 
विचार-चचो हो |”? 
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जोधपुर वालों ने कथित प्रस्ताव का समर्थन करके द्वी सन्‍्तोष 
नहीं मान लिया, बल्कि उसे काये रूप में परिणत करने के लिए 
अपनी श्रद्धा और भक्ति भी सन्त-चरणों में समर्पित करके अपने 
को बड़भागी बना लिया। फलतः परम श्रद्धेय उपाचाये श्री 
गणेशीलाल जी म० के महान्‌ नेठत्व मैं--श्रद्धेय प्रधान मन्त्री 
श्री आनन्द ऋषि जी म०, सहमन्त्री परिडत्त-रत्न श्री हस्तीमल जी 
म०, श्रद्धेय वाचस्पति श्री मदनलाल जी म०, श्रद्धेय कविरत्न भ्री 
अमरचन्द्र जी म॑ं० और परिडित-रत्न श्री समर्थभल्ल जी म० का 
संयुक्त वर्षाबरास स्वीकृत कराने के लिए जोधपुर संघ को जो महान्‌ 
भगीरथ प्रयत्न करना पड़ा, वह कम महत्त्वपूर्ण न था, श्रद्धेय 
सदनलाल जी स० ओर श्रद्धेय कवि जी म० को तो जयपुर से ४० 
मील दूर रद जाने पर भी मार्ग में से वापिस लौटना पढ़ा | 
इसमें मदह्ान्‌ जोधपुर संघ का श्रद्धा बल तो था ही, परन्तु उप- 
प्रधान कानमल जी नाहटा, माधोसल जो लोढ़ा ओर खींचन- 
वाले चम्पालांत्त जी साहब का भी विशेष प्रयत्न था हद्वी। इसे 
मदह्दान्‌ काय की सिद्धि के लिए उन्हे आगरा और देहली भी 
जाना पड़ा | श्रद्धय कवि जो म० का स्वास्थ्य ठीक नहीं था। 
किन्तु, जोधपुर संघ के विशेष विनय पर और सन्‍्तों के प्रेम-मरे 
आग्रह पर लोटने की मनो-भूमिका न होने पर भी लौटना ही 
पढ़ा । ओर अस्वस्थ दशा में ही भीष्म-ओऔष्म का विद्वार करते हुए 
जोधपुर पहुँचना पढ़ा । 

जिस भावना को लेकर जोधपुर का वर्षावास स्वीकृत हुआ 
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था, उस पुण्यसयी भावना को वहां कितना सू्ते रूप मिला ! उस 
की तह में जाने का और छात्त-बीन करने का न यहाँ प्रसंग है, 
ओर न मेरा अधिकार ही इतना विराट है। फिर भी इतना तो 
परम्‌ सत्य है, कि जोधपुर में जो देखा, जो सुना और जो 
अनुभव किया, वह मधुर तथा प्रिय था। 

जोघपुर--जो सरुधर घरा की राजधानी दोने का गौरव 
रखता है :--जितना महान्‌ है, --वहाँ की जनता भी उत्तनी ही 
अधिक भावुक, श्रद्धाशील और भक्ति प्रवण कद्दी जा सकती है। 
एक राजधानी के नागरिकों में ज्ञितती योग्यता ओर मद्दानता 
होनी चाहिए, उससे भी अधिक जोधपुर में देखने ओर सुनने को 
मित्रा । इस स्फूर्ति, चेतना और भाव प्रवचणता का एक पहलू यह्‌ 
भी था, कि उस काल में जोधपुर नाना संस्कृति और धर्मों का 
एक सुन्दर सद़्म बन गया था। रे 

एक ओर सिद्दपोल में श्रमणु-संघ के भद्दान्‌ सन्‍्तों की 
व्यास-पीठ लगी थी, दूसरी ओर सोतो चौक में तेरापन्थी आचिये 
तुलसी जी का आसन लगा था, ओर एक तरफ बेष्णव सन्त 
राम सुखदास जी अपनी उपदेश बीणा के तारों को मंकृत कर 
रहे थे। 

जोधपुर के सिहपोल में मान्व-मेदिनी को जो विशालत्ता, 
अजब-गजब की जो रोनक ओऔर महान श्रमण-संघ के सद्दान 
सनन्‍्तों के प्रवच्नों के व्यापक प्रभाव की जो प्रभा तथा 
विचार-चर्चा की जो मनहरी सुगन्ध प्रस्धत हो रही थी, वह 
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अपना दूसरा शानों नहीं रखती। पिंहपोल के रंग-मंच से 
कभी श्रमण-संघ के मद्ातपस्वी और सहास्थविर पूर्णमल जी म० 
अपनी सिह गर्जना करते थे, कभी परम श्रद्धेय उपाचाय श्री 
जी स० अपनी मेघ गम्भीर ध्वनि से मानव मनो-सयूरों को 
आनन्द विभोर करते थे, कमी श्रद्धेय्य प्रधान सन्त्री जी म० की 
संगीतमयी सघुर वाग्धारा जन मानस को आप्ल्ञावित करती थी, 
कभी श्रद्धेय सहमन्त्री हस्तीमल जो म० अपने विद्वत्ता-पूर्ण 
प्रवचनों से जन-जागरण की भेरी बजा रहे थे, कभी श्री समर्थ 
मल जी म० अपने गम्भीर शास्त्र ज्ञाव का परिचय देते थे, 
कसी श्रद्ेय वाचस्पति जी स० जन-जन के मानस की प्रसुप्त 
भावन्ताओं को जगाने वाले अपने तूकानी भाषणों से जनता को 
उद्बोधन देते थे और कभी परिडित-रत्त श्रद्धेय श्रीमल्त जी स० 
अपने क्रान्तिकारी भाषणों से “सस्तेनों दुस्डमहंति” का जय- 
आधोप करते थे। तपस्वी श्रीचन्द्र जी म० भी व्याख्यानों का 
श्री गणेश कर के जनता को ज्ञान लाभ देते थे। 

परन्तु,-+रविवार को, क्योंकि उस रोज़ कालेज, स्कूल और 
सरकारो छुड्री होने से--ओऔर विशेष पे दिवसों पर श्रद्धेय 
कविरत्न श्री अमरचन्द्र जी म० अपने अमसृत-वर्षी प्रवचनों से 
जन-मानस को उद्वेलित करते थे। कबि श्री जी की दाशेनिक 
विचार घारा का जोधपुर की जनता के सानस पर जो विराट 
ओर व्यापक प्रभाव पड़ा; उसकी प्रथा थुगन्युग तक जबन- 
मानस को आलोकित करती रहेगी। स्वासी रामतीथ को तरह 
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अपनी सहज मस्ती में जब कवि श्री जी म० कवित्वमयी भाषा 
में प्रबचन करते थे, तब जनता मन्त्र मुग्ध हो जातो थी । जैन 
संस्कृति ओर जैन-धर्म के मे को खोलने वाली दाणी से कबि 
श्री जीने जनता की भ्रसुप्त चेतना में जो स्फूर्ति ओर जागरण 
ला दिया था, वहू कवि श्रो जी को कवित्वमयो प्रतिभा का हो 
चमत्कार है । उनको वाणी में वह जादू है, जो अपने विरोधी 
के विरोध को विनोद में परिवर्तित करके मधुरता ओर मोद भरा 
घातावरण पेदा कर देता है । कवि श्री जी के प्रवचततों में सहज 
सरसता, सुगम गम्भीरता और धर्म तथा सस्कृति के रहस्य-मर्भ 
खोलने का स्वाभाविक चातुर्ये छिप नहीं सकता । उनकी वाणी 
अपनी एक अलग शैत्ली है, उनके विचार अपना स्वतन्त्र 
चिन्तन और मनन है। तथा उनका वर्तेन अपना एक विशेष 
बतेन है, जिसमें अग्रकट कुछ भी नहीं है। यही एक कारण 
है कि जोधपुर की जनता पर आपके प्रवचनों का विशेष 
प्रभाव पढ़ा । 

कवि श्री जी म० के प्रवचन सिंहपोल में हो नहीं, जसवन्त 
कालेज, मद्दाराज कुमार कालेज, बालनिकेततन ओर सरदार हाई 
स्कूल जैसे महत्त्वपूर्ण स्थानों पर भी हुए थे। शस्तुत पुस्तक 
“जीवन की पाँखें? में जोधपुर के उन्हीं प्रवचनों का सुन्दर 
संकलन ओर सम्पादन हुआ है। सभी प्रवचन समुपलव्ध न 
होने से जो प्राप्त हैं--उन्हीं में सन्‍्तोष करना पड़ता है । काश, 
सभी प्रवचन लिखे जाते और उपलब्ध होते, तो जनता को 
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विशेष लाभ मिल सकता था । 

जोधपुर संघ के महामन्त्रो कृष्णमल जी लोदा ओर 
प्रवचन-विभाग के प्रत्न्ध-कतां माधोमज्ञ जो लोढ़ा का विशेष 
रूप से अनुग्नह रद्या है, कि जिनके सद्भाव-पूर्ण सहयोग-दान 
से अवचनों की पाण्डुलिपि 'सन्‍्मति ज्ञान पीठ, आगरा? को प्राप्त 
हो सकी ओर उनका प्रकाशन किया जा सका । 


आगरा रतनलाल जेन, 
सन्मति ज्ञान-भवन, मन्त्र । 
२६-१-४५२% ' 


कबविरत्न श्री अमर मुनि 

व्यक्तित्व की मदिमा और महत्ता आलोक के ही सददश 
उज्ज्वल द्ोदी है, उसकी महानता सर्वव्यापी होते हुए भी लोकिक 
च्ुओं से दृष्टिगोचर नहीं होती-वह तो प्रकाश और वायु 
के समान सतवेत्र व्याप्त द्वोते हुए प्रत्येक स्थान को अन्धकारहीन 
ओर प्राणमय बनातो रहती है। उसकी एफ ही कज्ञक प्रातः 
कालीन सूर्य की प्रथम तेजोमय रश्सि की भाँति नवीन रृष्टि 
ओर आत्ोोक विकीर्ण कर देती है--ऐसे ज्यक्तित्व में जीवन के 
आदर्श यथाथ बन जाते है । उपाध्याय अमर मुनि के प्रथम दर्शन 
में ही मेंने उनमें ऐसे दी प्रभावशाज्ञी महान्‌ व्यक्तित्व के दशन 
किये--उसकी उसी सहििमा ओर महत्ता के ! ऐसा लगा कि इस 
जैन भुनि में मुनित्व के समस्त प्रत्यज्ञ और परोक्ष लक्षण, 
महानता के चतुर्दिक उपकरण समग्र रूप में विद्यमान हैं, और 
इसका जीवन एवं चिन्तन थोथी रूढ़ियों में, जजरा सड़ी गली 
परम्पराओं ओर संकीण साम्प्रदायिकता से बहुत ऊपर उठकर 
मानवता के सच्चे कल्याण साधन में सन्निद्दित है। 

उस दिन जन्माष्टमी का महान पब था। भारतीय इतिहास 
ओऔर जीवन की अनुपस घटना । कविजी जन्माष्टमी पर उ्याझ्यान 
दे रहे थे-मैंने पहलीवार उनका प्रवचन सुना । उनमें महान 
व्याख्याता के समस्त गुण घतेमान है। भाषा का प्रवाह और शेली 
की प्रौढ़ता विशेष !--वह श्रीकृष्ण का उद्बोधन दुह्रा रहे थे-- 

कवि जी कह रहें थे--दुबेल्ञता कौन-सी ? मोहयुक्त भावना 
की जो जीवन से इक्करार नहीं इनक्रार कर रद्दी थी, जो घ्मे 
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ओर कतेव्यगत उल्लास और आनन्द को वृथा पीड़ा सममकर 
जीवन को खोखला वना रही थी--श्रीकृष्ण ने उसी के जिए-- 
कह कर अजु न के मन ओर तन में बल फूँका; उसे आत्म 
साधन और अबलम्बन का मन्त्र दिया। वे स्वयं केवल सारथि 
ही रहे--रथ हाँकते रहे । युद्ध ओर संग्राम अज्ु न ने द्वी किया, 
विजय भी उसी की हुई। श्रीकृष्ण ने सच्चे व्यक्ति-बर्म, ल्ञोक-ध्म 
की घोषणा की--आज का त्यौहार हज़ारों हज़ार वर्ष की यात्रा 
में-- हमें वत्तमान भारत के दयनीय भारतीयों को हज़ारों हज़ार 
मोहसग्रस्त कतंव्यच्युत अजुनों से यही कह रहा है--व्यक्ति, 
समाज ओर राष्ट्र से । 
मैंने पहली वार जैन मुनि के प्रवचन में व्यक्ति की मर्यादाओं 
का समाज और लोक दर्शन के साथ समन्वय देखा, देखा 
भारतीय संस्कृति के विभिन्न धर्मों और दर्शनों की वाद्य 
विविधता के भीतर जो साम्य और एक-रूपता है, जो मानवीय 
सर्यादाएँ हैं, कबि जी उसे ही जता रहे हैं । निष्पक्ष और 
निःसंकोच भाव से! विश्व-विद्याल्यय के एक प्राष्यापक का जिस 
ने आज के वाह्य जीवन में घम की विशालता का नहीं संक्रीणंता 
का, प्रगति का नहीं, रूढ़ि का, समन्वय का नहीं, विग्नह का, वेषस्य 
और विष देखा है। यह सुनकर मन फूल उठा । उस भरे हुये जन- 
समूद्द के मध्य इस सच्चे साधु और दाशंनिक को मैंने नमत्कतार 
किया--मत्थराण वंदामि । 
उस दिन से मेंने कई वार अमर मुनि के वचन सुने दें। 
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उनके दर्शनों का लाभ उठाया है--उनके अगाध ज्ञान ओर 
अध्ययन की था पाने की चेष्टा की है। हर बार खाली ही 
गया और सरा-पूरा लौटा । संतुत्तन और संकल्प के बीच 
सरस्वती के दर्शन ऊ्ग्रे । ऐसा लगा कि जैन धर्म गत समस्त 
मुनि लक्षणों के साथ शान्ति, स्विग्धता और दिव्य सौस्यतता-- 
इनके व्यक्तित में चारों ओर से भरी पूरी है। कालिदास हारा 
चर्णित सहानता की यह सच्ची और साक्षात्‌ मूर्ति हैं । 

उन्नोसर्बी शत्ताब्दी से कोरों श्रध्यात्मवादिता के विरुद्ध एक 
आन्दोज्षन चज्ञ पड़ा था। कारण, इस कोरे अध्यात्म के पीछे 
एक धार्मिक परम्परा अवश्य थी । पर मनुष्य की व्यक्तिगत और 
सामाजिक जटिलताओं एवं उत्तरदायित्वों का हत्ञ नहीं था । फेवल 
विरोध और त्याज्य था। वाह्य आइडम्बरों ओर परम्पराओं 
में केवल धार्मिक अनुष्ठान और क्रियायें ही शेप बची थीं-- 
इसीलिए वह अध्यात्म प्रत्यक्ष जीवन के प्रश्नों का दत् नहीं कर 
सका-पीछे जो विचार क्रान्ति राम, कृष्ण, दयानन्द, 
विवेकानन्द द्वारा आई, उसमें व्यक्ति, समाज और वस्तु तीनो 
का एकीकरण आध्यात्मीकरण! हुआ “” 'डपाध्याय अमर 
मुनि जैन समाज के व्ंसान विवेकानन्द हैं। वे कोरे जड़दीन 
अध्यात्म और बन्धनों से रद्दित हैं.। उनका व्यक्तित्व, समाज और 
राष्ट्र जोबन के एक सूत्र ओर स्वस्थ परम्परा में बंधे है. 
इसीलिए उनके प्रवचनों में आज को समस्याओं का हल है। 
आज के प्रश्नों का उत्तर मनुष्य की व्यक्तिगत, सामाजिक और 
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आध्यात्मिक मान्यताओं का उत्तरदायित्वों का एकीकरण है। 
विरोध और पाथथक्य नहीं । इन्होंने जैन धर्म और दशन के मूल 
तत्व को ग्रहण किया है | जीवन ओर समय की माँगो को 
निभाया है । वे क्रान्तिकारी, प्रगतिशील विचारक हें । 
उनमें समाज ओर राष्ट्र की मांगें भी विद्यमान हैं। ओर व्यक्ति 
के आध्यात्मिक विकास का साधन भी ! धसे की सूज मयादाओं 
के पालन का भी आग्रह है। केवल वाह्म क्रियाश्रों का नहीं । 
बहुधा धर्म का सोभाग्यकाल श्रवाह में अन्धे अनुयागियों के 
हाथों पड़ प्रत्यक्ष जीवन का दुर्भाग्य बन जाता है--उसका भी 
बटवारा होता रद्दता है और उसकी मूल शक्ति नष्ट द्ो जाती है । 
महावीर की एक वाणी के पहले दो रूप हुए और फिर अनेक ! 
विरोध विविधता इतनी बढ़ी कि जैन-धर्म का दिव्यत्व जैनेतर 
विद्वानों के समज् आया द्वी नहीं--अपरिग्रह प्रधान धर्म के 
अनुयायी परिश्रह में पड़ बटवारे और अधिकारों के लिए 
मगढ़ने लगे । 

मैंने देखा कि इस साम्प्रदायिक तूफानों के बीच श्रावक्रों 
ओर मुनियों के मध्य अमर सुनिजी ज़ित्राल्टर की दृढ़ चट्टानों की 
भाँति स्थिर हैं। और उन्हीं के भगीरथ प्रयत्तों का परिणाम 
हुआ कि स्थानकवासी श्वेताम्बर एक संघ में सम्मिलित होकर 
एक आचाये ही मानने लगे! ऐक्य को इस स्थापना को स्थायी 
रखने में वे आज भी अस्वस्थ शरीर और पीड़ित हृदय लेकर 
भो कटिवद्ध हैं। कवि जी एक सिद्ध--हस्त लेखक भी हैं, उनके 
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ग्रन्थों में जैन-धर्म के विवेचण के साथ एक गद्दन दाशेनिक 
योजना के दर्शन होते हैं, जो नितान्त मौलिक हैं। उनके विचार 
अत्यन्त स्पष्ट ! उनका शरीर अस्रस्थ ओर रुग्ण दे पर शक्ति 
ओर उत्साह अदम्य है। जिस आन्तरिक उल्लास और आनन्द 
का वे अपने प्रवचतों में उद्बोधन देते रहते हैं--बह सतशः 
रूप में उनमें विद्यमान है, उन्तकी मुस्कान के भीतर आत्मा की 
विजय स्पष्ट है ओर उनके अस्वस्थ शरीर में अत्यन्त खवस्थ 
ओर सहान्‌ आत्मा ! आचाये सातलतु'ग ने कहा है-- 
सृर्यातिशाति महिसा5सि मुनीन्‍्द्र लोके ! 

तुम्हारी महिमा सूर्य से बढ़ कर है--अलन्त गुणाधिक-- 
पर अन्य उपमा कहाँ खोज। वतेमान हतभागी पीड़ित समाज 
उन्दें सुन कर, पढ़ कर ओर उन्तके द्शन कर वाघ्तविक आध्यात्म 
के आनन्द ओर उल्लास का अनुभव करता ह--आज को 
भौतिक पीढ़ाओं के लिए उनका जीवन और दर्शन सच्चा 
आध्यात्मिक हल है । 

यह है, उपाध्याय अमर मुनि के व्यक्तित्व की काँकी--उत्तके 
इस चातुर्मास ने जोधपुर के नागरिक जीवन में नवीन उत्साह 
ओर आध्यात्म की प्रेरणा की है। वह उनका ऋणी रहेगा। 
आज आहड्स्थर और प्रचार का युग है। बड़े-बड़े धर्माचाये 
ओर पीठाधोश भी इससे अछूते नहीं--पर इस मद्दान्‌ मुनि में 
न किसी आउम्बर की प्रस्तावना है-न प्रचार की भूमिका और 
न भात्मरत्ाधा का प्राकंकथन | किसी समाचार पत्र को दो 
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पंक्तियाँ इन्हें गद-गद्‌ नहीं बनातीं--न किसी नेता की प्रशस्ति 
इनकां साइन बोड! है।न इनका ज्ञान हुयेनत्साँग ऋृत वर्णित 
उस बोद्ध भिज्नु का है, जो ताड़ पत्रों से कटि-बद्ध होकर चलता 
था, जिससे उसका अपरिमेय ज्ञान फट न जाए | 
संयम में स्थिर, आन्तरिक और बाह्य परिग्रहों से मुक्त, 
घटकाया के रक्षक, पंच-सहद्यत्न॒तघारी इस दिव्य जैन मुनि में 
मनुस्मृति के समस्त लक्षण, बोद्ध धर्म की समस्त पारमिताएँ और 
ईशा के समस्त आदेश दृश्यमान हैं । उनका प्रभाव जैन और 
जैनेतर समाज में स्पष्ट है । ल्ञोक कल्याण की भूमिका में जो 
जीवन और चरित्र रह्य करते हैं । व्यक्ति के आध्यात्मिक 
जागरण के भीतर जो जीवन दर्शन पीठिका के रूप में स्थित 
रहता है--चद्दी व्यक्तित्व जीवन चरित्र और दशेन कवि जी 
मद्दाराज अमर म्रुनि का है--गीता ने कद्दा है-- 
यद्‌ यद्‌ आचरति श्रेष्ठ--स्तत्‌ तत्‌ देवेतरों जनः | 
सोयत्‌ ग्रमाणं कुरते, लोक स्तद नु वर्तते॥ 
देव आत्माओं का अनुकरण लोक-द्वित का साधन हे । ऐसे 
महान्‌ साधु को, व्यक्तित्व को मेरा कोटि-कोटि नमस्कार-मेरी 
वन्दनाएँ है । 
---ओ्रो० कल्यायमल लोढ़ा, 
प्राध्यापक, कलकत्ता विश्व-विद्याल्यय । 
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जीवन की पाँखें ! 


भारतवपष को संस्कृति, सभ्यता, चिन्तन और मनन के निरन्तर 
गतिशील तथा आजनन्दप्रद प्रवाह में निद्चित दशेन की आत्मा 
उसके चिन्तकों के आचार और विचार पर आधारित है। 
चिन्तन ओर मनन के सहारे भारतीय विचारक अपने अन्त्जगत्‌ 
में बहुत गहराई तक पेठा है. और उसने यह्‌ खोज निकाला है 
कि इस विराट रृष्टि में उसका अस्तित्व क्यों ओर किस रूप में 
है । उसका जीवन किस केन्द्र पर ठिका हैं ओर दूसरों का किस 
केन्द्र पर। उसका जीवन किस रूप में चल रहा है ओर विश्व 
की अन्य सृष्ठि का किस रूप में ! ओर दर्शन की भाषा में इस 
प्रकार आत्म-निरीक्षण करने अथवा अपनी और विश्व की 
आत्मा को देखने को ही विचार करना कहा गया है। और 
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आचार का शअथ है, अपने इन सत्य से ओत-प्रोत और पवित्र 
विचारों को नित्यग्रति के जीवन-व्यवहार में सजाना, व्यवहार 
में ल्ञाकर उन्हें आगे बढ़ाना । 

इसीलिए हज़ारों-दज़ारों वर्षों से भारतीय साधक अपने-अपने 
इष्टदेव के, महान्‌ आदर्श के सम्मुख खड़ा होकर इसी रूप में 
प्राथना करता आया है-े प्रभु ! मेरे मन में सवेदा प्रकाशमय 
और मंगलमय विचारों का ही आविर्भाव हो । सर्वदा शुद्ध और 
पवित्र संकल्प ही जाम्मत हों। चाहे में अकेले में सोचूँ अथवा 
सब के बीच-मेरे मन में सत्य से परिपूण विचारों का ही प्रकाश 
जगमग-जगमग करता हो । मेरा मन सुन्दर और आनन्दप्रद 
संकल्पों से ही भरा हो। उसमें निहित भावनाएँ शुद्ध और 
सात्विक ही हों। 

चांस्तव में, भारतीय दशन फे इस मुक्तिदाता आलोक में 
जब आत्मा अपने सत्य, सुन्दर और कल्याणमय विचारों की 
सहायता से जीवन-पथ पर आगे बढ़ती है, तो, वह समय सभी 
के लिए मंगलमथ और आनन्दमय होता है। स्त्रयं में तो वह 
आत्मा परमानन्द का अनुभव करती ही है; मगर दूर और पास 
के, वत्तमान ओर सविष्य के अन्य अनेक जीवन, भी उससे 


लाभान्त्रित होते है। उन बिच्‌ट २ ह होहें ' ्‌ 
मय उस पथ पर वे भी मुदु ८ न ब्‌ 
विचारों में से अरफ़ूटित होने 
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ओर अमित विक्रसी ! 

तो, जब मनुष्य के भीतर ऐसे कल्याणप्रद विचारों को हूँ ढ़- 
निकालने की शक्ति विद्यमान है--तो, वह अपनी उस शक्ति को 
कार्य-रूप में परिशणित क्‍यों नहीं करता। चिन्तन ओर मनन के 
द्वारा विचार-सागर में गहरा क्‍यों नहीं पेठता। अन्तजगत्‌ की 
गहराई में क्‍यों नहीं उत्तरता | ऊपर के ही और थोथे चिचारों के 
सहारे ही इस अनमोल जीवन को क्‍यों गुज़ार देता है । तो, इस 
प्रश्नों के उत्तर में में तो केबल इतना द्वी कद्दू सकता हूँ कि यह 
उसकी सबसे बड़ी मूर्खता है । सबसे बड़ा पागलपन है। 
निकम्मापन ओर जड़ता है। | 

तो, अपने ओर सभी के जीवन को मंगलमय षताने के लिए 
अपनी विचार-बुद्धि से काम लीजिए । चिन्तन और मनन के 
द्वारा, अपने ही भीतर निरपन्द्‌ पड़े विचारों के सागर को 
हलचल से युक्त कर दीजिए | ओर इस प्रकार विचारों को 
जगाकर जीवन, समाज ओर पंथों फे कूढ़ेककट को साफ कर 
दोजिए | समय-ससय पर, ठीक तरह से, जीवन को माँजते रहिए- 
विचारों की सहायता से ! यदि जीवन में या जगत्‌ में विचार 
नहीं--तो, वह जीवत और जगत्‌ मुर्दा, है। जब जीवन और 
जगत्‌ में शुद्ध विचार और पवित्र संकल्प नहीं रहते तो उन्तकी 
वाह्य साधनाएँ भी गड़बढ़ा जाती हैं। भारतीय इतिहास के पत्नों 
पर ऐसे अनेक विचार-हीन सानवों के चरित्र का अंकन हुआ 
है, जो अपनी इसी निबलता के कारण जीवन की अधेरी गक्तियों 
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में ठोकरें खाते फिरे हैं) वे तो बराबर थंही सममते रहे कि वे 
प्रगति के पथ पर आगे बढ़ रहे हैं, अपनी जीवन-यात्रा को 
सुचारु रूप में पूरा कर रहे हैं, मगर वास्तव में उनकी दशा 
ठोक तेली के उस बेल के समान रही, जिसकी आँखों पर पढ्टो 
बंधी रहती है और दिन भर घानी के चारों ओर ही चक्कर काटता 
रहता है--ओर संध्या समय जब परिश्रम से थक कर चकनाचुर 
हो-जाता है तो सममता है कि आज उसने बीस-पच्चीस मील 
की यात्रा ज़रूर तय करली, मगर ज्योंही उसकी आँखों पर से 
थह पट्टी हटाई जाती है तो देखता है कि वह तो अपने मालिक 
के उसी घर के उसी आँगन में खड़ां है, जहाँ वह यात्रा करने के 
लिए सुबह खड़ा हुआ था। 

चु'गी का टेक्स बचाने की दृष्टि से एक्र व्योपारी सीधे मार्ग 
से न जाकर टेढ़े मार्ग पर पड़ लिया; मगर रात्रि का 
समय होने के कारण वह सार्ग भूल गया ओर रात्रि- 
भर यूँ ही चक्कर काटता रहा। प्रातःकाल हुआ तो उसने देखा 
कि वह तो चुँगी के नाके पर ही आ-पहुँचा है | तो, उस व्योपारी 
की भी ठीक वही दशा हुई, जो तेली के बोल की होती है। और 
विचार-द्वीनता के कारण आज यही दशा मानव-समाज की हो- 
रही है । इसीलिए भारतीय साधक सबसे पहिले विचारों पर बल 
देते हैं। ढाई हज़ार वर्ष पूर्व भगवान्‌ मद्दावीर ने भी अपनी 
वाणी में यही फ़रमाया है--पढसं नाणं तओ दया!--अथांत्‌ 
पहिले अपने मन को ज्ञान के प्रकाश से आलोकित करो । मन 
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में शुद्ध और सात्विक विचारों का एक संसार घसा लो--और 
तब, उस जाज्वल्यमान प्रकाश में जीवन की लड़ाई लड़ो। ज्ञान 
फी मशाल् से उत्पन्त विचार रूपी प्रकाश की सद्दायता से आत्मा 
की पवित्रता के लिए, परिवार, समाज तथा राष्ट्र की पवित्रता 
फे लिए जीवन-पथ पर निह्वन्द होकर आगे बढ़ो। मानव-जाति 
का उत्थान इसी में निद्चित है । आत्मा का उत्थान इसी में 
समाया है । 

तो, किसी भी आत्मा ओर परिवार, समाज और राष्ट्र के 
रूप में चेतन्‍्य जगत्‌ का उद्धार तभी सम्भव है, जब उसमें शुद्ध: 
ओर सात्विक विचारों की चल्न-लद्दरी सवदा प्रवाहित होती रहे । 
इसीलिए कहा गया है--ज़ो अज्ञानी तथा विचार-हीन आत्माएँ 
हैं, जिनके भोतर सदा अज्ञान का अंधकार घनीभूत रहता है, के 
संसार में उन्नति की ओर किस प्रकार अग्रसर द्दो-सकती हैं । 
जिन्दोंने ज्ञान के प्रकाश को कभी देखा ही नहीं है, वे भ्ते-बुरे 
फी पहचान करना क्या जानें | हित और अहित का भेद वे क्या 
जानें । संसार कया है, स्वगे और नरक क्या द्ोता है, उन्तको क्‍या 
पता । मोक्ष किसे कहते हैं, आत्मा की ज्योति क्या होतो हे, 
परमात्मा का प्रकाश कैसा होता है, उन्हें क्या मालूम । संसार 
फे समस्त बन्धनों को तोड़कर किस दूसरे ल्लोक में पहुँचकर आत्मा 
मोक्ष को प्राप्त होती है, इस भेद को वे क्या सममे। 

तो, यह तो रद्दी-अज्ञानी आत्माओं की घात, मगर संसार 
में कुछ ऐसी आत्माएँ भी सबंदा निवास फरतो हैं, जो ज्ञान के 
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आलोक से तो आलोकित “रहती हैं, लेकिन जिनके आचरण में, 
वह आलोक नहीं बिराजता । जिनका आचार उन शुद्ध और 
सात्विक विचारों के अनुरूप नहीं द्ोता । जो, केवल विचारों की 
शुद्धता को ही आंत्म-कल्याण का साधन मान लेती हैं । विचार- 
सम्पन्न; मगर आचार-हीत वे आत्माएँ। इन्हीं आत्माओं को 
सम्बोधित करते हुये एक स्थान पर आचाये भद्गवाहु फ़रमाते 
है--मोत्ष की ओर उड़ चलने के लिए विचार ओर आचार नाम 
की दोनों ही पाँखों की आवश्यकता है। यदि इनमें से एक है 
ओर एक नहीं-तो, पृथ्वी पर भी सीधे पेर नहीं पड़े गे। मोक्ष 
की ओर जाने की बात तो बहुत दूर की है | इसलिए आवश्यकता 
दोनों ही पाँखों की है।दो ही परों. की सद्दायता से आदमी 
सुचारु रूप में आगे बढ़ता आया है ओर दो ही पेरों से हमेशा 
बढ़ेगा भी । तो, विचार तो आवश्यक हैं ही, सगर आचार भी 
उतना ही आवश्यक है । अन्यथा केवल विचारों से ही छुछ भी 
होना-जाना नहीं । यह तो ऐसी बात है, जेसे कोई दरिद्र व्यक्ति 
रोज़ ही सोचे कि वह धनवान्‌ बनेगा और धनवान बनने के लिए 
विचारों की दुनियाँ तो अपने चारों ओर बसा ले, सगर धनवान 
बनने के लिए अपने उन विचारों को कार्यरूप में परिणित करे दी 
नहीं, आचरण से उन विचारों को लावे ही नहीं--तो, इस प्रकार 
तो उसका समूचा जीवन बीत जावेगा, सगर वह धनवान नहीं 
बन सकेगा । नहीं वनेगा-आओर जीवन भर ग़रीव और दरिद्र 
ही बना रदेया । 
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मोक्ष केवज्ञ ज्ञान के बजबूुते पर ही प्राप्त नहीं हो सऊकत्ता-- 
उसके लिए क्रिया की भी नितान्त आवश्यकता है। पागल 
दाशेनिक को भाँति अगर बिचारों के जगत्‌ मे ही रहे--तो, 
क्या हुआ-कछुछ भो तो नहीं। तो, विचारो को आचरण में 
सेजोना भी उतना ही आवश्यक है, जितना विचारों की दुनियाँ 
वसाना--अथवा ज्ञान संचय करना । जब जीवन को माँजने 
' का प्रश्न आया-तो, भाग खड़े हुए, समाज की गन्दगी को 
साफ़ करने का मौक्ता आया-तो, उस ओर ध्यान ही नहीं 
दिया--तो इस प्रकार फेवल विचारों की दुनियाँ में लिप्त रहने 
से क्या लाभ ? तो, जीवन के क्षेत्र भें, परिवार, समाज और 
राष्ट्र के क्षेत्र में विचा आचरण के विचारवान्‌ मनुष्य भी उतना 
ही निकम्मा है, जितना कि विचार-हीन मनुष्य! जब वह 
ज्ञानवान्‌ होकर «भी स्वयं को, परिवार को, समाज को, राष्ट्र 
ओर समूचे चिश्व फो, प्रगति के पथ का निर्देश नहीं कर सकता, 
सानव-समाज की सेवा नहीं कर सकता-तो, पढ़ा-लिखा 
बेवकूफ नहीं है--तो और क्याहै! |, 

तो, ज्ञान संचय करो तो उसको आचरण में भी लाओ-- 
तमी, कल्याण सम्भव है, अन्यथा नहीं । तो, संसार के कल्याण 
के लिए और स्वयं मोक्ष प्राप्त करने फे लिए विचारवान्‌ बनो, 
ज्ञानवान्‌ बनो और अपने संचित ज्ञान को व्यवद्धार में भी 
लाओ । अपना आचरण उन शुद्ध और सात्विक विचारों फे 
अनुरूप घनाओ। | वास्तव में, ज्ञानद्वीव सनुष्य एक अन्धे मनुष्य 
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के समान है । वह जीवन में ठोकरें खाता हुआ ही अपने जीवन 
को बिता देता है-ओर इस प्रकार अगर वह अनगिनती 
जीवन भी व्यतीत कर देगा-तो भी वह भमोक्त या परमपद्‌ 
प्राप्त नहीं कर सकता। आवागमन के बन्धन से मुक्त नहीं हो 
सकता | ओर न संसार को ही कल्याण के मार्ग पर अग्रसर 
कर सकता है। ओर न कुछ उसकी सेवा ही कर सकता है | तो, 
मोक्ष की ग्राप्ति के लिए ज्ञान भी जरूरी है ओर ज्ञानमय आचरण 
भी ! तो, विचारवान्‌ तो बनिये ही; मगर आचरण भी अपना 
उन विचारों के अनुरूप हद्वी बनाइये | 

एक समय था जब भारतवर्ष में ऐसे ही मनुष्यों का बाहुलय 
था-तो, भारतवर्ष की दशा ही कुछ दूसरी थी। उन दिनों 
यहाँ के रहने वालों का चरित्र ही दूसरा था-मगर शनेः शनेः 
वद्द अधोगति को प्राप्त होता गया--ओऔर "एक दिन वह दिन 
आपहुँचा कि भारतियों में से राष्ट्रीय-चेतना विलुप्त-प्रायः 
दोगई-तो भारतवर्ष परतन्त्र हो गया। चह गुत्ञासी में जकड़ 
गया,. और फिर इसने एक हज़ार वर्ष गुलामी के देखे--तो, 
अपनी आत्मा के वत्न को बिलकुज्ञ खो-सा दिया | मगर ऋछ 
वर्ष पूर्वे अपने कतिपय चरित्रवान्‌ सपू्तों के त्याग और 
बलिदान के घल पर वह स्वतन्त्र हुआ; मगर अधिकांश 
भारतियों के चरित्र पर परतन्त्रता के चिन्द्र अभी भी विद्यमान 
हैं, जो, एक लज्जा की वात कट्दी जा-सकती दे | घोर लज्ना की | 
जहाँ कहीं भी में जाता हूँ, बहुत से व्यक्तियों को कहते सुनता 
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हूँ--स्वराज्य आया होगा, जिन लोगों के लिये आया होगा । 
हम सममते हैं, इससे तो अंग्रेजों का ही राज्य अच्छा था। 
तो, उनकी यह धात दासता की बात नहीं है तो और क्‍या है ! 
इसीलिये तो में कह रहा हूँ , हिन्दुस्तान की मानसिक गुलामी 
अभो दुर नहीं हो सकी है--ओऔर इसका एकमात्र कारण है, 
विचार-हीनता ! तो, इस गशुक्ञासी को दूर करते के लिये 
विचारवान्‌ बनिये। स्वयं सें ज्ञान की अभिवृद्धि कीजिए और 
उस ज्ञान को चरिप्र-रूप में ढाल़कर मानसिक इस गुलामी को 
दूर कोजिए। ज़रा भारतीय इतिहास के प्रथम प्रृष्ठ तो पढ़िये, 
इस प्रष्ठों में श्रापको सर्वोपरि और सर्वित्क्ृष्ट भारतीय संस्कृति 
के दशेन होंगे और आपके मन की, विचारों की यह जड़ता नष्ट 
हो जाएगी और उस समय के आपके पूर्वजों के समान द्टी आपका 
भी चरित्र धन जाएगा--तो, आप एक घार फिर समूची सानव- 
जाति को प्रकाश दे सकेंगे। 

ओर इसी इतिहास में आप कुछ आगे के पृष्ठों में देखेंगे 
कि आपकी ऐसी ही भूलों फे कारण भारत परतन्त्र हो गया 
था--तो, उन भूल्लों को आप फिर न दुहराइएगा | उस समय 
के साधकों की इसी प्रकार को शल्नतियों ने भारतव्े की राष्ट्रीय 
चेतना ओर सासानिक भावनाओं को विलुप्त-प्रायः कर दिया 
था। उन दिलों कुछ लोग तो ऐसे आये, जो एकांकी रूप में दार्श- 
निक बने तो चेठे रहे) स्वगें, नरक और परमात्मा फा नाम ले- 
लेकर नारे तो बुलन्द करते रहे, सगर समाज को ज्ञान के प्रकाश 
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के नास पर कुछ भी न दे सके । उसके अधः पतन में तो मूऊ-साव 
से शामिल हुए, मगर उसे प्रगति के पथ पर न ले-जा सके । और 
दूसरी तरह के वे लोग आये जो क्रिया-कारड में ही लगे रहे । उस 
समय के इन साधकों की क्रिया-काण्ड के वर्णन अगर आप पढ़ेगे- 
अथवा सुनेंगे-“तो, आपके रोंगटे खड़े हो जायेंगे । इन साधकों 
की दिनचर्या दिल को दृहला देने वाली थी। ओह, क्रिस तरह 
उन्होंने साधना की आय में स्वयं को मोंक दिया--ओर जो 
चिन्तन के अभाष में देह-दएड-रूप बनकर रह गया | सवयें की अथवा 
मानव-समाज की अगति के नाम पर जो बेचारा कुछ सी तो न 
कर सका। ऐसे ही क्रिया-कार्ड को देखकर एक बार भगवान्‌ 
पाश्वनाथ ने कहा था-- 
शओदह्द ! कष्ट तो बढ़ा है । क्रिया-काण्ड के रूप में बहुत बड़ा 
देह-द्र्ड है| मगर यह क्रिया-क्राण्ड उस परमतत्व या उस परम 
सत्य को प्राप्त करने के लिए सुप्रयत्त नहीं कह्दा जा-सकता !? 
इस प्रकार हम देखते हैं कि उस समय इन्हीं दो प्रकार के 
साधकों का भारतवर्ष में वाहुल्य था। इनमें से एक तो वे थे जो 
केवल विचारों की दुनियाँ में ही रमण करते रहे, जिन्होंने कभी 
आचरण की दुनियाँ में कॉककर भी न देखा और दूसरे वे साधक 
थे, जो, क्रिया काण्ड के बहाने अपनी देह को भर्यंकर दण्ड ही 
देते रहे । जिन्होंने कमी भी विचार-शक्ति से काम द्वी न लिया । 
जिन्होंने उस क्रिया-काए्ड की उपयोगिता-अज्लुपयोगिता पर ध्यान 
दी न दिया | तो, कहा जा सकता है कि बह युग था, जब भारत- 
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वर्ष में विचारकों की दुनिया अलग बसी थी ओर आचरण करने 
वालों की दुनिया बिल्कुत्त अत्ग। विचारवान्‌ चरित्रवान्‌ नहीं 
थे ओर चरित्रवान्‌ विचारवान्‌ नहीं। जर्ब॑ दोनों अलग-अलग 
रदहदे- तो, भारतवर्ष के पल्ले गुलामी पड़ी | चरित्रवान्‌ चरित्रद्दीन 
हो गये और विचारवाच्‌ विवेक-शून्य ! 

तो, शिव तो वह है, जिसमें विवेक भी है और विवेक पूरा 
आचरण भी । और ऐसे द्वी उस व्यक्ति में स्वयं को, परिवार, 
समाज और राष्ट्र फो तथा समूचे मानव-समाज को प्रगति के 
पथ पर अग्रसर करने की एक अलौकिऊ क्षमता विद्यमान्‌ रहती 
है। ऐसे द्वी उस व्यक्ति के जो-कुछ विचारों में होता है, वही 
उसके आचरण में भी ! एक दिच, एक ऐसे ही विचारवान्‌ ओर 
चरित्रवान्‌ दाशनिक से किसी ने पूछा--तुम्दारा शास्त्र और 
पंथ क्‍या हे ?? तो, उस व्यक्ति के उस प्रश्न को सुनकर वह 
दाशनिक हँसा और बोला--जो-ऋछ हूँ, सो में स्वयें ही हूँ । 
मेरे विचार ही मेरा शास्त्र है ओर मेरा आचरण ही मेरा पंथ ।? 
ओर उस दाशेनिक के इन शब्दों का अथ है, मनुष्य के विचार 
ओर उसका आचरण यह स्पष्ट रूप से बतला देता है कि वह 
कोन से मार्ग का पथिक है। तो, विचारवान्‌ भी बनिये और 
घरिन्रवान्‌ भी ! मोक्ष के सन्द्रि के द्वार तक पहुँचने के लिए दोनों 
ही रूपों में सामथेवान्‌ होना आवश्यक है | विचारवान्‌ भी होना 
जरूरी है और 'चरिश्रवान्‌ भी ! 

ओर इसी बात को एक आचाये के शब्दों में यों सममिए। 
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आचाये कहते है--जिस प्रकार पक्षी अनन्त आकाश में तभी 
ऊँचा उड़ सकता है, जब उसकी दोनों ही पाँखें ठीक द्वों। अगर 
उसकी एक पाँख बिल्कुल् ठीक है ओर दूसरी निकम्मी या वेकार-- 
तो, उसके लिए अनन्त आकाश में उड़ने ओर ऊपर चढ़ने को 
बात तो धहुत दूर की है, वह दो-चार गज भी नहीं उड़ सकता । 
इसी प्रकार अगर मनुष्य की विचार नाम की पाँख तो बिल्कुत् 
ठीक है; मगर आचरण वाली पाँख बिल्कुल बेकार--तो, वह 
सोक्ष के मन्दिर की दूरी को नहीं नाप सकता । दूरी नापना तो 
दर-किनार, वह दो-चार कदम भो ठीक तरह नहीं चल सकता | 
इसी प्रकार आचार नाम की पाँख अगर ठीक दो ओर विचार 
नामक नहीं तो उसके लिए भी मोक्ष के मन्दिर को दूरी नापना 
कठिन हो जायेगा । तो, साथना के क्षेत्र में मनुष्य को दोनों हो 
रूपों में ठीक होना ज़रूरी है। दोनों ही रूपों में सामर्थवान्‌ 
होना आवश्यक है । 

सगर जब भारतवषे के साधक में यह बात न रह्दी--तो, 
भारतवष का हास हुआ | यद्दी कारण है, जो चन्द्रमुप्तमौय के 
भारत और आज के भारत में बहुत अन्तर है। और इससे भी 
पूर्व वेदिऊ-काल, जैन-काल और आज के भारत में ज़मोन और 
शआ्रसमान जैसा अन्तर मालूम होता है। धीरे-धीरे उसके कई अँग 
कट कर उससे अलग हो गए ओर वह आज लुटा हुआ-सा रह 
गया दे । तिव्वत, इन्डोनेशिया, इन्डोचायना, वर्मा ओर पंजाब 
तथा वगाल प्रान्तों का आधा-आधा भाग उससे बिल्कुज्न छिन 


न. 
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गए और अब बह विकृत अवस्था में हमारे पास है। तो, इसको 
भी रक्ता अगर हम न कर सके तो सम्भव है कि एक दिन यद्द 
भी इससे छिन जाये | तो, इसकी रक्षा करने के जिए आवश्यक 
है कि हम पिचारवान्‌ बनें और अपने उत्त विचारों को अपने 
आचार में भी लाएँ | अपने आचरण को अपने विचारों के 
अनुकूल वनाएँ। और तब, उस दाशेनिक के समान हम में से 
प्रत्येक कद सके--भेरे विचार द्वी मेरा शास्त्र है और मेरा 
आचरण ही मेरा पंथ !! 

तो, आज सबसे अधिक आवश्यकता इस घात की है कि हम 
अपने आचरण का निर्माण करे। जो-कुछ हमारे बिचारों में हे, 
वही हमारे आचरण में भी हो। हमारा आचरण भो हमारे 
विचारों-जैसा हो - क्योंकि जहाँ तक मैं देखता हूँ, वहाँ तक मुझे 
यद्दी दीख पडता है कि आज के भारतीयों और भारत के अधघः 
पत्तन से पूर्व के भारतीयों में इस दृष्ठि से -छुछ भी अन्तर नहीं 
है। भारतीयों की यद्दो दशा उस समय भी थी, जो उनकी आज 
है । विचार उनके उन दिनों भी घहुत ऊँचे थे और वे आज भी 
उतने हो सद्यान्‌ हैं; सगर आचरण उनका न उन दिनों विचार- 

सम्पन्त था और न चह आज ही है। उन दिनों भी भारतीयों ने 
विश्व को आत्मा का सम्मान किया, सभी को एक इकाई के रूप 
में देखा और वे आज भी एक भी आत्मा का अपमान करना 
परमात्मा फा अपमान करना सममते हें.। बेदिक साहित्य में राम 
ओर कृष्ण, बौद्ध-साहित्य में चुद और जैन-साहित्य में सगवान 
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महावीर ने जो कुछ फ्ररमाया-भारतीयों ने अपनी वाणी में 
तो उसे ज्यों का त्यों अपनाया, मगर उन परम आत्माश्रों के 
समान उस दिव्य-्वाणी को अपने आचरण में नहीं उत्तारा। 
कहने को तो आज भी सभी, भारतीय यही कहते हैं:-- 

समूचे विश्व की आत्माएँ मेरी आत्मा के ही समान हैं। 
उनका दुख-ददे मेरा अपना दुख-दर्द है। सब का उत्थान मेरा 
उत्थान है ओर सब का पतन मेरा भी पतन है । अगर संसार का 
एक भी व्यक्ति पतन की ओर जाता है-तो, में तो यही सममता 
हूँ कि में स्वय॑ ही उस व्यक्ति के रूप में पतन के गहरे गत्ते में 
समाया जा रहा हूँ। 

मगर आचरण इन विचारों के ठीक विपरीत है | पतनोन्मुख 
मानव-समाज को ऊपर उठाने की कोई इच्छा नहीं, कोई घेष्टा 
नहीं । इसके विपरीत उस ओर से तो बिल्कुल उदासीन । मगर 
' पेट में उड़ेलने के लिए बढ़िया-बढ़िया पदार्थों की इच्छा हर समय 
बलवती | तो, माला द्वाथ में लेकर किसी को भी मूर्ख बनाने 
की चेष्टा निरन्तर जारी ! अथवा समूचे विश्व से उदासीन द्ोकर 
एकात्म-भाव में ही हर समय लीन रहना। प्रतिक्षण आत्म- 
सुधार की ही चेष्टा में निमग्न रहना ओर गिरते हुए को उठाने 
की, विल्कुल भी चेष्टा न करना | नेत्र मूँ द कर, देखते हुए भो 
अनदेखा कर देना | कोई गिरता है तो गिरा करो, उनको बला 
से | सामूहिक उत्तरदायित्व की भावना से बिल्कुज् दूर ! तो, 
फिर अगर उसके नेत्रों के सम्मुख भी किसी सा या वहिन का 


जीवन की पाँखें : १४ 


सतीत्व लूटा जाए, किसी निस्सद्याय या निवल्न को सताया जाये 
तो, उन्हें इस चात की चिन्ता बिल्कुल भी नहीं । कोई दुख से 
कराह रहद्दा है तो कोई परवाह नहीं और अगर जीवन की बाजी 
हार रहा हे तो कोरे सतल्लव नहीं । 
तो, आचरण के क्षेत्र में इस प्रकार स्वयंभू घने रहने से तो 
जीवन की कोई भी समस्या हल नहीं होती | जब सनुष्य एक 
सामाजिक प्राणी है तो वह मानव-समाज से एकदम अलग होकर 
. तो रह नहीं सकता | और जब एकद्म अलग होकर नहीं रह 
सकता तो फिर स्वयभू बनकर जीवन को किस प्रकार उन्नति के 
सा्गे पर अग्रसर कर सकता है? तो, उसे अपना सामूहिक 
उत्तरदायित्व समझना द्वी होगा। इस महत्वपूर्ण उत्तरदायित्व 
को अंगीकार करना ही होगा। मेरी समझ में नहीं आता कि 
किसी भी व्यक्ति की यह भावनां किस प्रकार सत्य हो-सकती है. 
कि वह किसी के पतन ओर उत्थान में शामिल नहीं है | परिवार, 
समाज था राष्ट्र का कोई व्यक्ति पतन की ओर उन्म्रुख हो रद्दा 
हे--तो, वह उससे बिल्कुल्न 'अछूता है । इस प्रकार की भावना 
की तो बह अपने मन में तभी स्थान दे-सकता है, जब उसमें से , 
निकल कर सामूहिक रूपिणी चेतना अलग जाकर खड़ी हो गई 
हो। मगर ऐसा होना एक प्रकार से असम्भव है, क्योंकि मनुष्य 
के जन्म के समय से ह्वी परिवार, समाज आदि उसके कार्यों को 
साधते चज्ञते हैं और जब तक वह मृत्यु की गोद में जाता है, 
तब तक यद्द नियम इसी प्रकार चलता रहता है| तो, किसी भी 
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व्यक्ति का ऐसा सोच लेना कि परिवार, समाज, राष्ट्र आदि से 
उसका कोई भी सम्बन्ध नहीं है, उसकी भारी भूल कही जा 
सकती है । 

तो, जब आपका समचा जीवन मानव-जाति के साथ ही 
व्यतीत द्ोना है--तो, व्यवह्ारिक जीवन में इस सत्य को 
अवहेलना आप क्‍यों करते हैं? जब आप विश्व की समची 
आत्माओं को अपनी दी आत्मा के समान मानते हैं--तो, जब 
कोई हरिजन आपके समीप आकर बेठ जाता है तो आप बोखल्ा 
क्यों उठते हैं. ? आपका मिजाज क्‍यों गम हो जाता हैं। आपका 
धर्म खतरे मे क्‍यों कर आग जाता है । क्या वह हरिजन सानव- 
आत्मा नहीं है? तो, जब विचारों के अनुसार आचरण करने 
का समय आता है, तो, ये शुद्ध ओर सात्विक विचार 
आपके कहाँ चले जाते हैं। आप सत्य-आचरण करने से हिचऋऊ 
क्यों जाते हैं। आपके जीवन की यह केसी विडम्बना है । 

जिज्ञासा-वश मैंने बहुत-से बेदिक-पन्थों का अध्ययन किया 
है, बगौर पढ़ा है। ओर सब. में इस सत्य को ज्यों का त्योंह्दी पाया 
, है। वे सब यही कहते हैं--यह संसार प्रश्मुमय है। विश्व की 
सभी आत्माओं में उसी प्रश्नु की शाश्वत ज्योति देदीप्यमान है । 
ओर एक जैन-साधक ने भी यही कहा है--'सिद्धा जैसा जीव है 
जीव सोई सिद्ध होय ।? अर्थात्‌ यह जीव सिद्ध-स्वरूप है, परमात्मा 
र्प हे! 

तो, जब यह संसार हरिरूप है और हरि संसार-रूप है तो 
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फिर दरिजन से इतनी नफरत क्‍यों ? हरि का स्व॒रूप भिन्न-भिन्न 
नहीं है, जिसको इतना ज्ञान है तो चह इसे आचरण में सैजोकर 
निश्चय ही भवसागर को तेर फर पार कर जायेगा। मगर जब 
तक वह सत्य केबल वाणी में ही रहा ओर आचरण में न उतरा 
तो कुछ भो होना-जाना नहीं है। और कुछ हो भी नहीं रदा 
है-क्योंकि रात-दिन देखने में यही आता है कि शास्त्री जी 
श्लोकों का उच्चारण करते समय तो ऐसे मुग्ध हो रहे हैँ कि जान 
पढ़ता है जेसे ईश्वर को प्राप्त करने मे इन्हें अब बहुत द्वी थोड़ो 
कसर वाक़ी रह गई है| मगर जब उसी ज्ञान को व्यवद्दार में 
बरतने की बात आती है तो शास्त्री जी भगोड़े बन जाते हैं । जीवन 
की चास्तविकता से दूर दृट जाते हैं । जीवन को जीवन की कल्लाओं 
के साथ व्यतीत नहीं करना चाद्वते । 
यही कारण है जो आज़ धस केवल मन्दिरों और स्थानकों 
में ही रह गया है | गुरु के चरणों में ही वंधा पढ़ा है। जब साई 
मन्दिरों और स्थानकों में प्रवेश करते हैं. तो मालूम द्वोता है जेसे 
धरम इनके रोम-रोम में रमा है और जब इन धम स्थानों से घाहर 
गये तो फिर तो घस-क्म सब भूल गये। आचरण-दीनता की 
आँधियाँ मन में चलनें लगी ओर उन्हीं आँधियों में वे प्रसन्‍नता 
अनुसव करने लगे। तो, यह तो ऐसी बात हुई--जेसे कोई 
हॉस्पिटल गया तो शान्ति अनुभव करने लगा और जब घर 
-जीट कर आया तो वही दर्द फिर जाग उठा। फिर, हॉस्पिटल 
पहुँचा तो फिर संतोष साना, सगर घर आया तो फिर वही 
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रोना-पीटना | तो, क्या वह जीवन-पयन्त हॉस्पिटल में ही रहे ? 
क्या यह जीवन हॉस्पिटल के लिए है या घर के लिए ? 

वास्तव में, आजकल धर्म-स्थान भी ऐसे ही अप्रमाणिक 
हस्पतालों के समान हो गये हैं, यहाँ आये तो धर्म मान लिया और 
यहां से बाहर निकले तो फिर पाप में रत हो गये । तो, मन्दिरों 
ओर धर्म स्थानकों को भूमि को छोड़कर क्या समचे भूमितञ 
पर पाप द्वी पाप भरा है ! और अगर ऐसा है, दुनिया के लोग 
इस कदर पाप मे लिप्त हो चुके हैं तो यह स्थिति तो असहनीय' 
हो गई है । अधिक दिनों तक यह नहीं ठहर सकेगी । तो, इसे 
बदल डालिये। अगर इसे आपने नहीं बदला तो प्रकृति इसे बद्क्ष 
डालेगी--विनाश के मुख में संसार को मोंक कर । मगर उससे 
' झापको कया लाभ होगा ? प्रकृति के इस कृत्य से आपकी आत्मा 
का उद्धार तो होगा नहीं--इसलिए उचित यही है कि आप ही 
इसे बदल डालिए | आप ही अपने आचरण में अपने पवित्रम . 
विचारों को जगा लीजिए 

जिज्ञासु-रूप में मुझे भारत के कई धर्मों के दर्शन का अभ्यास 
करने का मौक्ता मिला है--ओऔर अपने उस अभ्यास के आधार 
पर मैं यह स्पष्ट भाषा में आपसे कद्द सकता हूँ कि धर्म मन्दिर 
ओर स्थानकों में दो केवल नहीं है; वल्कि वह शत्येक स्थान पर 
है। जहाँ भी कहीं आपकी आत्मा विराजती है, आपका धर्म 
वहीं पर विद्यमान है। ओर जहाँ भी आपका कर्तव्य अपने 
खेल खेलता है, वहीं आपका शास्त्र विराजमान है| घर पर, दूकान 
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पर जहाँ भी आप अपने देनिक कर्म करते हैं, आपका धर्स ओर 
आपके शास्त्र आपके सम्मुण खड़े हैं; सगर क्योंकि उन स्थानों 
पर आप उनको भूल जाते हैं, इसलिए वे आपको दिखलाई नहीं 
देते । काश, आप उनको देखने लगें तो फिर तो आपको सभी 
स्थानों पर जीवन का प्रकाश देखने को मिलेगा | आपका जीवन 
सी इतना प्रकाशवान्‌ हो जायेगा कि आपको देखकर, आपकी 
वाणी सुनकर कोई भी कह सकेगा कि आपभझे रूप में तो सावेभोम 
रूपिणी भारतीय संस्कृति के दशन हो रहे हैं। आपके वेश में तो 
परम्‌ पवित्र भारतीय संस्कृति हमारे सामने खड़ी है। 

संगर इसके विपरीत आज तो सभी जगह पर कपड़ों की 
सभ्यता दिखलाई देतो है। अमुक प्रकार की वेश-भूपा है और 
सिर पर लाव की सी शकज्ञ की सफेद टोपी पहिन रक्खी है--जहाँ 
आपके सम्मुख यह विवरण आया और आपने अन्दाज़ लगा 
लिया कि यह कोई राष्ट्रीय चेतना-सम्पन्न व्यक्ति है। तो, आंज 
तो इस कपड़े की सभ्यता के पीछे इन्सान की सभ्यता--इन्सानियत्त 
छिप-सी गई है। तो, इन्सान के लिए यह कोई गौरव की बात 
नहीं है । उसका अपना गोरव तो उसकी अपनी सभ्यता में ही 
है। और उसका रूप, उसका गोरव कितना महान्‌ है--यह 
महासारत के वर्णन सें हमें स्पष्ट ल्क्षित होता है। स्पष्ट दीख 
पढ़ता है-- 

भद्दाभारत नामक युद्ध कोई छोटा-मोटा युद्ध नहीं था। 
बहुत बढ़ा और मदद विकट ! सगर वह इन्सानों की लड़ाई थी, 
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भारतवष के वीरों का युद्ध ! उस भूमि में भी उन्होंने इन्सानियत 
को न छोड़ा । सूर्योदय के समय वे वीर एक-दूसरे के खून के प्यासे 
बन जाते; मगर सूर्यास्त के होते ही वे भाई की तरह परस्पर एक- 
दूसरे से गले मिलते। साथ-साथ बेठकर भोजन करते और एक 
दूसरे के खेमे में जाकर वार्ताल्ञाप करते | क्‍या मज़ाल कि कोई 
किसी की ओर ज़रासी भी आँख टेढ़ी करे । कोई किसी को हानि 
पहुँचाये । तो, जैसे उनके विचार थे, बेसा ही उनका आचरण भी ! 
ओर इसी का नाम भारतीय संस्कृति है। इसी को भारतीय सम्यता 
कहते हैं।ओऔर यह है, इन्सानियत--इन्सान की सबसे बड़ी 
खुबी ! 

मगर आजकल तो कपड़ों ओर व्यक्तिगत विचारों की सभ्यता 
चल पड़ी है । स्वार्थ, लोभ, मोह के वशीभूत हुआ जो कोई भी 
जो कुछ चाहता है, वह मनमाने ढेंग पर उसो काम को करता 
है--पशुबल ओर धन-बत के सद्दारे। ओर “राज्य का क़ानून भी 
उसी की सहायता करता है । वास्तव में, देखा जाये तो आजकल 
का क़ानून न्‍्याय-संगत वात की रक्षा बहुत कम और अन्याय- 
पूर्ण कार्यों की रक्षा बहुत अंशों में करता है । आप रोज़ ह्वी देखते 
हैं, पेसे के बल पर लोग फॉाँसी के तख्ते पर से लौट आते हैं। 
मूँठी गवाहियों पर आधारित है, आजकल का क्रानून | इसीलिए 
जिसके मन में जो छुछ भी आता है, वह वही कर डालता है 
ओर दंड का भागी होने से फिर भी बच जाता है । तो, ऐसे कानून 
की छाया में घर्म था न्याय की रक्षा किस प्रकार हो-सकतो दै--- 
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ओर दोती भी नहीं है। हम सब रोज ही देखते हैं । ओर यह भो 
एक का रण है, जिससे इन्सान में से उसकी सामूहिक रूप से सोचने 
की अच्छी आदत निकलकर दूर भाग गई है ओर अब उसके 
मन से व्यक्तिगत स्वार्थ की भावना ने अपना घर बना लिया है । 
इसीलिए आजकल जो जितना चाल्ाऊ है. और दूसरों को लूटकर 
अपना घर भर लेता है, अपने घर में लक्ष्मी के ढेर लगा लेता 
है, चह उतना ही बड़ा, समझदार और ईमानदार आदमी है, 
सगर इसके विपरीत जो अपने व्यक्तिगत स्वार्थ में न फँसकर, 
परमार्थ की भावना को अपने मन में सदेव जगाये रखने की 
कोशिश करता रहता है, उसे आज दुनियाँ वाले मुख, निकम्मा 
ओर चेईमान कहते हें--ओऔर इस प्रकार उसे मिटा डालने की 
फोशिश करते हैं। तो, ऐसी दुनियाँ तो अधिक दिनों तक न ठहर 
सकेगी । 

एक स्थान पर एक भाई हैं, बड़े प्रेमी । युद्ध शुरू होने से 
.पहिले वह ग़रीब थे--तो, सब भाई साथ-साथ रहते और एक 
दी चूल्दे पर घनी रोटियाँ साथ साथ बठकर' खाते । परस्पर बहुत 
दी भ्रेम और स्नेह के साथ रहते | युद्धछाल आया तो उस भाई ने 
इधर-उधर हाथ-पर भारे | आजकल की चतुराई से काम लिया- 
तो, पैसा भी काफ्ती कमाया। खूब धन इकट्ठा किया । और घन 
से घर में आते ही भाइयों के बीच कलह उत्पन्त कर दी | उस 
भाई के सन में विचार आया--मैं तो कमाता हूँ और ये सघ मेरे 
पैसे के बल पर ही खूब अच्छा खाते हैं--तो मेरा पेसा खचे दोता 
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है। में अपना पेसा इन सबके लिए क्यों ख़चे करूँ ? ओर अपने 
मन के इस प्रश्न के समाधान के लिए वह अपने ही भाध्यों से 
अलग हो गया। 

कुछ ही दिनों वाद विहार करता हुआ मैं भी उस ओर जा- 
पहुँचा- तो, वह दर्शन करने मेरे पास आया, अपनी मोटर में 
बेठकर । बातें हुई' तो सब दाल सालूम हुआ । घर की गढ़बढ़ के 
बारे में भी पता चला । ओर में सोचने लगा--एक दिन वह था, 
जब सब भाई मिलजुल कर रहते थे। रूखा-सूखा, प्रेम के साथ, 
सब मिल-घंठ कर खाते थे; किन्तु जब खिलाने का समय आया 
ओर दूसरे को बाँटने का समय आया तो उस पर साँध बनकर 
बेठ गये और कहते हैं कि यह मेरा पेसा है, मैं इसे परिवार में 
कैसे बाँट दूँ ! एक दिन वह था, जब यद्दी भाई विश्व-मैत्री की बात 
किया करते थे और एकेन्द्रिय, बेन्द्रिय, तेन्द्रिय, 'चतुरन्द्रिय 
तथा पचेन्द्रिय को भी कष्ट न देने की बात कहा करते थे और 
प्रतिक्रमण करते समय एकेन्द्रिय से लेकर पंचेन्द्रिय तक की बेदना .. 
जिनके दिल्ल को व्याकुज्ञ कर दिया करतो थी, अत्र वही भाई 
कह रहे हैं, यह पेसा मैंने कमाया है, यह धन मेरा है, में परिवार 
के लिए क्‍यों खच्चे करूँ ? यद्यपि बूढ़े मा-बाप हैं, छोटे भाई 
बद्दिन हैं. और उत्त सब का निर्वाह करता इनका फर्ज है; सगर 
धन की चकाचोंध में अपने उस कत्तेव्य को यद्द विल्कुल भूत्र गये | 
तो, ज़रा सोचिये--ऐसे व्यक्ति एकेन्द्रिय, बेन्द्रिय के मद्दत्त्त को 
क्या जाने। जब थोड़ी-सी दौलत उनको कत्तेव्य-च्युत और 
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पथ-अ्रष्ट कर सकती हे--तो उन्तका जीवन फिर किस प्रकार 
ऊँचा उठ सकता है। जघ उनके जीवन की सात्विक घाराएँ ही 
सूख जायेंगी तो जीवन को प्रगति के पथ पर फिर बे ले ही किस 
प्रकार जा सकते हैं। धम-शास्त्र उन्हें आगे बढ़ने की प्रेरणा 
देते रहें ओर गुरुनल भी अपनी वाणी से उनमें स्फृर्ति भरते रहे ; 
संगर'वह तो घन रूपी ताँगे के ऐसे अड्ियल टट्टू बन कर रह 
गये हैं. कि आगे सरकता तो वह अब बिल्क्॒ज्ञ भूल गये । तो, घर्म- 
शास्त्रों फे द्वारा मनुष्य के मन को विशांल बनाने के लिए भबका तो 
दिया जा रहद्या है; मगर स्वार्थ, लोभ, मोह आदि बिकारों में 
बहू इस तरह जकड़ गया है कि वह आगे बढ़ ही नहीं पाता । 
आगे बढ़ने की चेष्ठा भी नहीं करता | 

तो, आचार-सम्पन्न पुराने श्ुग की याद आ-जाती है। उस 
समय के भारतीयों ने साधारण से साधारण प्राणियों को तो 
मान दिया ही था; मगर वे भूमि ओर वृत्तों तक का सम्मान - 
करना नहीं भूले थे । आप अपने जोधपुर के महाराज यशवन्त 
सिंह जी की ही बात ले लीजिए। एक बार जब वह' युद्ध की 
इच्छा से क्ताबुल की ओर जा रहे थे--तो, मार्ग में, एक दीले पर 
छहदर-लहर कर लद्दराते हुए फोग के वृक्ष को देख कर, प्रसन्नता 
से फूल उठे थे--ओर उस वृक्ष को आल्िद्न में कस कर तो 
उन्होंने बहुत ही भाव-भरे शब्दों में उससे कहा था--हे फोग ! 
में तो दिल्लीश्वर की आज्ञा से इस ओर चला आया हूँ; किन्तु 
तुम यहाँ पर किस लिए आ गये द्वो ?? 
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हों-सकता है, उस समय महाराज का हृदय गहरी भावुकता 
के कारण उमड़ पड़ा हो--मगर इस घटना से यह स्पष्ट हो 
जाता है कि भारतोयों की ऐसी ही संस्कृति रह्दी है। सभी के प्रति 
उनकी ऐसी ही भावनायं रही हैं। प्रेम के क्षेत्र में उन्होंने बुज्ञ 
ओऔर पत्थरों तक को भी नगण्य नहीं माना है। उनके प्रेम की 
वाणी की मंकार सभी ओर सुनाई देती रही है। मगर आज, 
आज तो भाई, सगे -भाई का गला काट रहा है, उसके सम्मुख 
फिर नाते-रिश्तेदारों और अन्य लोगों की तो बात ही क्या है ! 
इसीलिए आज सरस्वती के स्वर में गुजायसान रहने वाले 
भारत में करोड़ों भारतीय अशिक्षित हैं। धन-धान्य से पूरा 
रहने वाले भारतीय आज वेकार ओर भूखे हैं। पेट की ज्वाला 
को शान्त करने के लिए अपने बच्चों को बेच डालते हैं। 
अपनी अनमोल ज़िन्दगी के ४०-६० वर्ष यूँही समाप्त कर देते 
हैं। तो, जिनकी आज ऐसी दशा है, वे धार्मिक विचार, राष्ट्रीय 
चेतना और ऊँचे संकल्पों का किस प्रकार पालन कर सकते हैं-- 
तो, साधन-सम्पन्न भाधयों को इस ओर ध्यान देकर अपने 
परिवार, पड़ोसी, नगरवासी ओर राष्ट्र के लोगों की दशा 
खुधार कर उनको जीवन की महत्ता की ओर शअग्रसर करना 
चाहिए । 

आज जब देश में बेकारी और भूख का ताण्डव-नृत्य हो 
रहा है--तो, ऐसे समय में अगर कोई हिसालय की कन्द्रा में 
बेठ कर गाये--उस पुराने गान को--निसमें कद्दा गया है कि 
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भारतभूमि को धन्य है, जहाँ दूध और घो को नदियाँ बहतो है । 
जहाँ जन्म लेने पर आत्मा परमात्मा के स्वरूप में लीन हो 
जाती है। जहाँ जन्म लेने के लिए देवता अपने स्वर्ग और देवत्व 
को छोड़ देने के लिए तेयार रहते हैं--तो, आज' यह फितना 
निरथेक आलाप होगा-उसका ! आज यदि देवता अपना स्व॒ग और 
देवत्व छोड़ कर यहाँ चले आयें--तो, आज वे ढुःखी हों। खाने 
के लिए जब घी के स्थान पर उन्‍हें वेजीटेबिल मिले, दूध के नाम 
पर सफ़ेद पानी और अकाल के दिलों में अन्न के स्थान पर बृच्षों 
की छालें--तो, वे दुखो नहीं होंगे तो और क्या सुखी होंगे ! 
ओर जब परमात्वभाव के स्थान पर उन्हें छल, कपट, इष्यों, 
द्ेेष आदि ही भोगने पढ़ेगे--तो, उस समय तो उनके दुःख की 
सीमा भी न रहेगी । 

मैं सममता हूँ , वे दिन धन्य रहे होंगे, जब भारतवणे में दूध 
ओर घी की नदियाँ बहती दोंगी। पोराणिक गाथाओं के अनुसार 
यहाँ के रहने वालों के पास इन्द्र विमान लेकर आते थे--उसे 
स्वर्ग में ले जाने के त्षिणए! मगर यहाँ का वह व्यक्ति उत्तर में 
इन्द्र से कहता था--मैं स्वगे में नहीं जांना चाहता, मेरा स्वगे 
तो इसी भूमि पर हे। मगर आज ठो जैसे ये बातें स्वप्त-सी 
हो गई हैं। भारतवषे के चारों कोनों में भूख हो भूख दिखलाई 
देती है। और इस भूख से पीड़ित हो कर आज भारतीय कैसे- 
कैसे जघन्य काय्ये कर रहे हैं कि सोचते हुए भी हैरान हो-जाना 
पड़ता है। भूख की पीढ़ा से कराह कर अपने घच्चों को मां-बाप 
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दो-दो रुपयों में बेच डालते हैं | माताएँ ओर बहिनें अपनी अमूल्य 
निधि सतीत्व को कोढ़ियों में यूँ ही लुटा देती हैं । अन्धविश्वासों में 
फेस कर आज प्रत्येक भारतीय का मन और मस्तिष्क घु धत्ता 
हो गया है। आज के धर्मगुरु भी सच्चे धरम को छोड़ कर इन 
पअन्ध-विश्वासों के ही गीत अलापते है । कहते हें, इन्हें बना रहने 
दो, इन्हें मत छेड़ो, नही तो अनथथ हो जायेगा। तो, यह गढ़ह्े में 
गिर जाने के बरावर है। भगवान्‌ महावीर, बुद्ध ओर कृष्ण 
जीवन-पर्यनत इन बुराइयों से लड़े। उन्होंने प्रत्यक्ष जीवन को 
प्रत्येक बुराई को निकाल कर फेंकने का सफल्ञ प्रयत्न किया तो 
भारतीय जीवन में जीवन की ज्योति जल्ी; मगर आजकल्न के धम्म- 
गुरु उन बुराश्यों को क्रायम रखना चाहते है । यह कैसी बात है ( 

में कह रद्य हूँ। जब तक राष्ट्र इन बुराइयों से टक्कर नहीं 
लेगा--तब तक उसके अन्दर नई चेतना ओर नई जाग्रति नहीं 
होगी | नई जागृति नहीं होगी तो भारतवष की महान्‌ संस्कृति 
भी तब तक अपना जीवन अम्धेरे में ही गुज़ारेगी। तो, आज 
संसार में जितने भी वाद! उठ खड़े हुए हैं, वे परस्पर वरावर 
लड़ते रहेंगे। 

जब में चित्तौड़ में आया तो मालूम हुमा कि वहाँ पर सर्व- 
धर्म-सम्मेलन हो रहा है। उस सम्मेलन के कार्यकर्ता मेरे पास 
भी आये और मुझे भी वहाँले गये । निशोयक के आसन पर 
मुझे वहाँ विठा दिया गया। मैंने वहाँ पर देखा--परस्पर लड़ने 
के लिए धहद्दाँ अनेक दल मौजूद थे। सम्मेलन का वह स्थान एंक 
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अच्छा-खासा इन्दयुद्ध का अखाड़ा वना हुआ था। 
ओर फिर थे सभी दत्त आपस में लड़े भी ! अपनो 
संघ्कृति के महान आदर्शो' की उन्होंने चर्चा भी नको; 
इसके विपरीत उनमें से भ्रत्येक यह कद्द कर कि हम यह कर 
सकते हैं, हम वह कर सकते हैं?, चुप द्वोता चला गया । परस्पर 
उनमें चख-चख्र भी खध हुई | तो, उत्त सब के इस कथन के उपसंद्ार 
के रूप में मेंने उनसे कद्ा-किसी व्यक्ति का मकान जल्न रहा 
है और आ जाँय वहाँ पर कई टोलियाँ ! और एक टोली उनमें 
से कद्दे--इस आग को युम्ाने की मेरे पास बहुत अच्छी तरकीब 
है । तो, इस बात को छुन कर दूसरी टोली कद्दे--यह आग तो 
मैं हो बुका सकती हूँ--ओर किसी के वश की यह नहीं है । और 
सभी टोलियाँ इसी प्रकार कद्दती रहें--ओर कहती-कहती फिर 
लड़ भी पड़े“-तो, इस तरह आग तो बुमेगी नहीं। इस तरह 
तो उस बेचारे का घर जल कर राख का ढेर बन जायेगा । 

इसी प्रकार कोई व्यक्ति बीमार हो ओर ददं से कराह रहा 
हो--डॉक्टर, वेय्य, हकीम ओर द्वोम्योपेथिस्ट सभी उसे घेरे खड़े 
हुए हों; मगर उसको दवा देने के बजाय वे पहिले यह निर्णय 
करने पर तुल जाँय कि दम में से कोच इस मज़े को ठीक समझता 
हैया हम में से किसके पास इस सज़े की ठीक दवा है तो वह 
व्यक्ति तो वेचारा ढेर ही द्वो जाय । तो, ऐसी बुद्धि पर मुमे 
तो तरस आता है। 


ओर आज सारत की द्वी कया, अपितु समूचे संसार की यही 
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समस्या है । संसार के इस रोग को जड़-मूल्न से नष्ट कर देने का 
दावा करने वाले ती' अनेक समुदाय हैं; मगर डॉक्टरों की 
भाँति अभी तक वे परस्पर में ही उल्षम रहे हैं ओर संसार के इस 
रोग की ओर उनका बिल्कुल भी ध्यान नहीं है।तो ससार 
दिनअति-दिन अपनी मझत्यु की ओर अग्रसर होरहा हे। तो, 
अपनी इस बात को एक बार में फिर कहना चाहता हूँ कि 
अगर आप लोगों ने इस रोग का स्वयं ही इलाज न किया-- 
तो, प्रकृति कुपित ट्वोकर इसका इलाज स्वयें कर देगी। हम 
सब को मिटा डालेगी। हम सबको मिटा डालेगी तो हमारी 
आत्माएँ फिर भ्रमित अवस्था मे न जाने कहाँ-कहाँ के चक्कर 
लगाएँगी--कौन-कौन सी योनियों में घुमेंगी--तो, मनुष्य-शरीर 
धारण करने पर भो अगर परमात्म-भाव में लीन न हो सके-- 
तो, इस बुद्धि-सम्पन्न योनि को आप्त करने पर भी हसने क्‍या 
किया ? कुछ भी तो नहीं | 

आये दिनों हम देखते हैं, भारत के रोग का निदान करने के 
लिए, कोई न कोई नई पार्टी अस्तित्व में आ-जाती है और अन्य 
पार्टियों के समान फिर वह पार्टी भी यही दावा करती है कि 
तुम सब इस रोग के विषय में कुछ भी नहीं जानते । जहाँ 
हमारे हार्थों में देश की सत्ता आई नहीं कि सबको रोटी-रोज़ी 
मिली नहीं । तुम कर्सियाँ छोड़ो और इन क्ुर्सियों पर हमें बेठने 
दो | तो, इसके उत्तर में सचारूढ़ पार्टी कद्दती है; तुम इन 
कुर्सियों पर बेठने योग्य दी नहीं हो। हमारा ही दल केवल ऐसा 
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है, जो भारत की रोजी-रोटी की समस्या को दल कर सकता है। 
सगर दिन-पर-दिन थिगढ़ती जाने वाली देश की दशा हमें यह 
स्पष्ट बतलाती है कि देश में समाजवादी, साम्यवादी, जन-संघ 
आदि जितनी भो पार्टियाँ हैं, आग बुझाने वाली उन पार्टियों 
के समान असी थे परस्पर ही जूक रही हैं. और देश की 
समस्याओं को हत्त॒ करने की ओर किसी पार्टी ले भी ध्यान नहीं 
दिया है--तो, उस घर के समान ही देश भी धीरे-घीरे राख का 
एक ढेर बनता चला जा-रहा है। 

. में समझ नहीं पाता कि क्‍या सत्तारुढ़ होने पर ही देश 
की समस्याओं का हल किया जा-सकता है--या कहीं भी किसी भी 
काय-क्षेत्र में जुट पढ़ने पर देश की दशा को सुधारा जा-सकता 
हैं--आज देश के कोने-कोने में समस्याएँ दिखलाई देही हैं. 
पण्डित नेहरू तो इस बात को अलंकारिक भाषा में कह्टा फरते 
हैं--वह कहा करते हैं--'भारतवर्ष की ३५ करोड़ की आबादी है. 
ओर उसकी २३५ करोड़ द्वी समस्याएं हैं |? तो, मुझे उनके इस 
कथन में फोई भी अतिशयोक्ति नहीं मालस पड़ती। आज 
धास्तव में, भारतीयों को परिवार, समाज, मोहल्ला और 
सोहल्ले की प्रत्येक गल्ली की समस्या का हल करना है। तो, 
जब अनेक उल्लकी हुईं गुत्यियों को सुक़्काना है तो कुर्सियों पर 
घूँठते का क्या इन्तज़ार करना, किसी भी एक मुत्यी को सुलमाने 
फे लिए घठ जाना चाहिए। वास्तव में, काम करने के इतने सोौक्ते 
हैं.कि किसी भी काय को शुरू किया जा-सकता है। 
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मनुष्य हड्डियों का ढाँचा ओर माँस का लोथड़ा-भर 
नहीं है; उसमे बुद्धि भी है ओर बल भी-तो, आवश्यकता तो 
इस बात को है कि, वह अपने उस 5त्तरदायित्व को समभे, 
जिसे वह भूल गया दै। फिर उसे इस बात की आवश्यकता ही 
न द्वोगी कि वह कुर्सियों का मोह करे । फिर तो वह देश-भर में 
सर्वत्र बिखरी पड़ी समस्याओं में से किसी भी समस्या को 
सुलमाने के लिए बेठ ,जायेगा। और आज आवश्यकता 
भी इसो बात की है। अगर भारत को फिर सम्रद्धशाली, 
गौरवमय, रोग-शोक से मुक्त और आनन्द्मय बनाना चाहते 
हो तो आचार-हीनता और कत्तंव्य-विमुखता के कारण जीवन 
में जो अन्धकार भर गया है, उसे दूर भगाकर वहाँ आत्मा का 
प्रकाश भरो, तभी, देश का कल्याण हो-सकता है, अन्यथा नहीं । 
अपने विकारों से निरन्तर लड़ो और जीवन की ज्योति 
प्राप्त करो । अपका देश जाग उठेगा और उन्नति के पथ पर 
अग्रसर होगा । 

उस ससय मुझे बड़ा अचम्भा होता है जब में अनेक विद्वानों 
को यह कद्दते हुए छुनता हैँ कि मनुष्य का स्वभाव ही ऐसा है 
कि वह पतन की ओर उन्मुख रद्दता है। जब मे दिल्ली में था, 
तो प्रवचन करते हुए, एक दिन, एक सन्त ने कहा--मलुष्य 
का पतन तो सहज है; मगर उत्थान सहज नहीं है |? 
ओर उस सन्‍त की इस बात को छुनकर मै सोचने 
ल्गा--एक दार्शनिक के मुख से ऐसी थधात निकलना 
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शोभनीय नहीं हो सकती। मालूम होता है, उन्होंने गहराई में 
उतर कर इस बात को नहीं कद्दा--क्ष्योंकि अगर मनुष्य का 
स्वभाव गिरावट को ओर ही उन्म्तुख रहने वाला द्ोता--तो, 
उपदेश देने की प्रथा का जन्म ही न हुआ होता । शास्त्रों को तैयार 
करने का प्रश्त ही न आया होता। और अगर प्रथा का जन्म 
हो भी गया होता--तो, उसे तुरन्त ही यमलोक भी पहुँचा दिया 
गया होता । शास्त्रों को भी जत्लाकर भस्म कर दिया गया होता। 
इज़ारों-ल्ाखों वर्षों के बाद भी आज वे जीवित न होते । 
तो, इनका अभी तक जोवित रहना इस बात का स्पष्ट 
प्रमाण है कि मनुष्य-स्वभाव निरन्तर उन्नति की ओर 
अग्रसर होने वाला है। शरीर-पिण््ड को सनुष्य नहीं कहा जाता; 
क्िन्तु इस पिण्ड में निवास करने वाल्ली जो चैतन्य आत्मा 
है, मनुष्य फी संज्ञा उसको दी गई है। ओर इस आत्मा का 
स्वभाव है कि वह इस शरीर-पिण्ड की सभी बुराइयों से निरन्तर 
संघष-रत रहती है । मगर जब आत्मा सो जाती है तो वातावरण 
में विद्यमान रहने वाली घुराइयाँ गड़बड़ उत्पन्न कर देती हैं-- 
ठीक इसी तरह, जिस तरह शेर के सो जाने पर जंगल में गीदड़ों 
का ऊघम शुरू हो जाता है। मगर जब शेर जग कर गरजता है 
तो गीदड़ शान्त होकर अपनी-अपनो माँदों में मुँह छिपा लेते 
हैं--और अत्मा के जाग जाने पर भी गीदड़ रूपी बुराइयाँ 
दूर भाग जाती हैं। फिर क्रोध, अहंकार, साया, घृणा, 
छेष आदि दोषों का पता भो नहीं चलता--कि वे किघर चल्ले 
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गये। इन गोदड़ों ने कहाँ जाकर मुंह छिपा लिया | 

तो, मै कहता हूँ, मजुष्य का पतन सहज नहीं, उसका 
उत्थान सहज है। इसलिए जीवन के पथ पर एक सिपाही की 
भाँति आगे बढ़ो। अपने विचारों का सीधा सम्बन्ध अपने 
आचार से करो। विचारों के अनुरूप अपने आचरण को 
भी बनाओ । वास्तव में, तुम्हारा, तुम्हारे परिवार का, समाज, 
राष्ट्र ओर समूचे मानव-ससाज का कल्याण इसी मूल-भूत 
विचार-धारा में निहित है । 


जोधपुर | 
१६-८-र*३ ।' 


आत्मा को भी ग्रहण लगा है 


आज आपाढद मास की पूर्णिमा है ओर आज से ही चातुर्मास 
प्रारम्भ हो रहा है। तो, जो भी सुनि आज आपके पास हैं, 
बे अब वर्षा के चार मास-पर्यन्त आपके नगर जोधपुर म्रें ही 
निवास कर प्रतिदिन ज्ञान-चर्चा करेंगे। तो, यह अब आप पर 
निर्भर है कि अपने नगर जोधपुर के भव्य पांगण में बठे हुये 
इस मुनि-मण्डल की ज्ञान-चर्चा से आप कितना लाभ उठाते हैं। 
अपने जीवन के कल्याण ओर संगल के लिए इस दिनों आप, 
जीवन-भर पालन के हेतु, कोन सी त्रत-धारा फो प्रहण करते हैं 
ओर अपने पिण्ड के कौन से दोष का निवारण कर, स्वभाव से 
ही सत्‌-चित्‌ और आतनन्द्मयी आत्मा की फलुपता को घो-डालते 
हैं। उस पर चढ़े सेल के आवरण को हटा कर दूर कर देते हैं | 


नह 
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ओर इस प्रकार अपनी आत्मा के वास्तविक रूप को अपने सामने 
ले-आते हैं । , 
 आपलोगों को यह तो ज्ञात ही होगा कि आज रात्रि को आकाश 
में एक अह-योग की घटना घटने वाली है। चन्द्र, जो दृश्यमान्‌ 
ओर अरुशश्य नज्ञत्रों और ग्रहों का राजा माना जाता है, आज 
वद्द राहु से ग्रसित होगा । तो, आज के पूर्णचन्द्र का देविप्यामान 
प्रकाश कतिपय क्षणो के लिए फीका तथा मन्द पढ़ जायेगा । 
उसका वास्तविक रूप हमारे नेत्रों से ओमल हो जायेगा । और 
आज हज़ारों, लाखों और करोड़ों प्राणी इस दृश्य को देखेंगे-- 
तो, आज हज़ारों भक्त मांला फेरेंगे, हज़ारों दानी दान करेंगे और 
हज़ारों पुण्यात्मा पुण्य करेगे। ओर यह सब किसलिए--अगर 
आप अपने इस प्रश्न का उत्तर किसी भक्त, किसी दानी अथवा 
किसी पुण्यात्मा से पूछेंगे--तो, प्रत्येक उनमें से केवल यही एक घात 
कट्देगा--कि चन्द्र की मुक्ति के लिए | राहु की पकड़ से चन्द्रमा 
को छुटकारा मिले--इसलिए ! चन्द्रमा का दुःख दूर हो--इस 
लिए ! तो, उन सभी के इस उत्तर से केवल एक ही भावना निहित 
होगी--कि चन्द्रमा एक बार फिर, शीघ्रातिशीघ्र अपने वास्तविक 
रूप में, हमारे नेत्रों के सम्मुख चमचमकर चमकने लगे। 
अहण क्‍या है? यह एक लम्या तथा विवाद-अरस्त प्रश्न है । 
मगर भाव-परायण लोग हज़ारों वर्षो से सूथे, चन्द्र ओर राहु 
के इस खेल को देख-देख कर अपने हृदय में दया की जिस पुनोत 
सावना को पालते चले न रहे हैं, यहाँ पर केवल उनकी उसी 
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भावना के व्यवद्यारिक रूप का वर्णन किया जा-रहा है। में कह 
रहा था कि उनके हृदय में सूये और चन्द्र की मुक्ति के लिए एक 
प्रबल भावना अपना कारये करती है ओर अपनी उस भावना को 
व्यवद्यारिक रूप देने के लिए वे माला फेरते हैं, दान देते हैं ओर 
पुण्य करते हैं।इस रूप में सूये और चन्द्र की मुक्ति के लिए 
प्रयत्न करते हैं । 

तो, ज्ञाखों-करोड़ों मनुष्यों की,इस दया-भावनता को देख-देख' 
कर कभी-कभी मेरे मन में एक प्रश्न उठा करता है कि करोड़ों मील 
की दूरी पर स्थित सूर्य और चन्द्र की मुक्ति के लिए जब मनुष्य 
यहाँ प्थ्वीवल पर बठकर दया की भावना अपने मन में जगाता है 
ओर तुरन्त ही अपनी उस भावना को माला फेरकर, दान और 
पुण्य करके व्यवह्यारिक रूप में भी परिणित कर देता है--तो, बद्दी 
मलुध्य अपनी इस आत्मा को, जो सूर्य और चन्द्र से भी अधिक 
सहान है, जिसके समुज्ज्वज्ञ प्रकाश में कोटि-कोटि सूर्य और अरब- 
खरघ चन्द्र भी निस्‍्तेज द्यो-सकते हैं और जो उसके इतने नजदीक 
है कि उसके पिण्ड में ही निवास करती है, मुक्त करने का प्रयत्व 
क्‍यों नहीं करता ! क्या आपके मानस मे कभी इस चिन्तन ने भी 
जन्म लिया है कि इस देवों के भी देव ओर इन्द्रों के भी इन्द्र 
आत्मा को अनन्त-अनन्त काल से ग्रहण लगा है | मुमकिन हे, 
मेरी इस बात को सुनकर, शायद आज ही और अमी-अभी आप 
का ध्यात इस ओर गया हो ओर आपका सस्तिष्क आपसे कह 
रहा हो--नहीं तो ! तो, में कहना चाहता हूँ कि आपकी दूर की 
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कमजोर हे। यही कारण है, जो आप लाखों योजन दूर 


पर होने वाले सूये ओर चन्द्र के महण को तो अज्जुभव कर लेते 
हैं; मगर अपने ही अन्द्र लगने वाले आत्मा के ग्रहण का अनुभव 
नहीं कर पाते। तो, जीवन की इससे अधिक विडम्बना और हो 
भी क्‍या सकती है--कि आज का कषाय-कलुषित मन वाला 
मानव दूरतरवर्ती सम्प्रदाय एवं पंथ की बुराइयों को तो भलीभाँति 
देख सकता दे, पर उसे अपने ही घर में होने वाली गड़बड़ी नहीं 
दिखलाई देती है, नहीं सुनाई पड़ती है। तो, में सममता हूँ; आज 
के जन-समाज की यह एक ज्वलंत समस्या है, जिसका हल आज 
के जन-नायकों को करना ही होगा। आज के जन-नायकों का यह 
परम-पवित्र कत्तेव्य है कि वे अपनी पास की दृष्टि को भी उतनी 
ही साफ ओर सुथरी रक्खें, जितनी साफ़-सुथरी वे अपनी दूर 
की दृष्टि को रखते हें । 
हाँ, तो में आप से आत्मा में लगे हुए अहण की बात कह 
रहा था। आप में अनेक अधेड़ उम्र के हैं और अनेक बृद्ध | तो, 
में कह सकता हूँ कि अब तक आप अपने जीवन के चालीस-पचास 
ओर साठ चसन्‍्त देख चुके दैें। इस बीच में अपने बचपन को 
जवानी सें और जवानी को बुढ़ापे में बदलते हुए भी आपने 
देखा है--और अब आप जीवन की उस मन्जिल पर आ-पहुँचे 
हैं, जदाँ अपने इस शरोर फो त्यागने के लिए आपको तैयार 
रहना है। आपके चेहरों पर ऊ्करियाँ पढ़नी शुरू हो गई हैं, आप 
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के सिर के अनेक बाल सफेद हो गये हैं--और में आप पर सवार 
बुढ़ापे को स्पष्ट देख रह्दा हूँ । उस बुढ़ापे को में भली-भाँति देख- 
पारद्ा हूँ, जो एक दिन आपके इस पिण्ड को समूचा निगल 
जाएगा। तो, में आपसे पूछना चाहता हूँ--क्या आपने कभी भी 
अपने जीवन के इन पचास साठ वर्षों के दौरान में आत्मा में 
लगे अभदूण के सम्बन्ध में सोचा है? इस ग्रहण से आपकी 
आत्मा किस तरह मुक्त हो, इस अपार कष्ट से उसे किस प्रकार 
छुटकारा मिले--क्या इस उपाय को खोजने सें कभी आपने 
अपनी बुद्धि से काम लिया है ? इस प्रकार का कोई प्रयत्त किया 
है! क्‍या आपके मन में कभी अपनी आत्मा की मुक्ति के हेतु 
भी दया का भाव आया है? और में देख रहा हूँ कि मेरे इस 
प्रश्न के उत्तर में आप बिल्कुल मौन होकर बठे हैं--तो, मैं 
सममता हूँ कि आपने इस गम्भीर प्रश्च पर कभी भी विचार नहीं 
किया है। इस सम्बन्ध में सोचने का कभी भी कष्ट नहीं 
उठाया है। 

जैन-दशेन कहता है--आत्मा को कम का राहु लगा है। 
घेदान्त कहता हे--आत्मा फो साया का राहु ,लगा है और 
शोद्ध-दर्शन कहता है. कि आत्सा फो वासना का राहु लगा है। 
ओर इस कथन फ़ा अर्थ है कि राहु लगने फी सत्यता को सभी 
स्वीकार करते हैँ--अन्तर है केवल परिभाषा और शब्दों का ! 
तो, आचाये॑ शंकर के कथनानुसार हसें भी शब्दों के बीहड़्नचन 
में नहीं भटकना है। आचाये शंकर का कथन हे--शब्द-जाल॑ 
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सहारण्य चित्त भ्रमण कारणम्‌ | तो, हमें भी शब्दों के इस 
जंगल को छोड़ कर सरल सार से ही अपनी यात्रा तय करनी 
चाहिए | ओर सरल मार्ग का अर्थ है कि हम जीवन के मूल-भूत 
सिद्धान्तों को सममने का प्रयत्न करें । जीवन ,की वास्तविकता 
ओर सत्यता का अंकन करें। ४ 


आपने कभी भी आत्मा के राहु से युद्ध नहीं किया है-- 
इसीलिये आप अभी तक अन्तजंगत्‌ के युद्ध में विजेता नहीं 
बन सके हैं। विजेता नहीं बन सके हैं तो आत्म-दशन भी नहीं 
कर सके हैं । ओर जब आप अभी तक आत्म-दशेन नहीं कर 
सके हैं तो विश्व-दशन भी नहीं कर सके हैं। इस सम्बन्ध में जैन- 
दर्शन का कथन ह--जे एगं जाणई, से सब्व॑ं जाणइ।! जिसने 
एक को जाना, उसने सबको जान लिया । जिसने एक का दशन 
कर लिया, उसने सब का दर्शन कर लिया, उसने समूचे विश्व का 
दर्शन कर लिया। सगर इस एक के सम्बन्ध में बेदिक परम्परा 
के एक ऋषि ने वहुत ही गस्भीर प्रश्न किया है--'कस्मिन विज्ञाते 
सबे' विज्ञातं॑ भवति ?? अथोत्‌ किस एक के जान लेने पर सबको 
जाना जा-सकता है ? तो, प्रश्न जितना गम्भीर है, उत्तर भी उतना 
ही तल-स्पर्शी है । और इस प्रश्न का उत्तर है--घह एक है, आत्म- 
तत्त्व ! और इस आत्म-तत्त्व को चह्दी जान सकता है, जो आत्मा 
के राहु से युद्ध कर उस पर विजय प्राप्त कर सकता है। जो, 
अन्तर्जगत्‌ के युद्ध में विजेता घन सकता है । 

भगवान्‌ महावीर ने कहा है--आत्मा का राहु है, कर्म ! 
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ओर कम का कारण है, सिथ्यात्व ! मिध्यात्व ही आत्मा को 
नहीं चमकने देता है। जिस प्रकार गहरी और घनघोर घढाएँ, _ 
सूर्य के प्रकाश को, अपने आवरण में ढऊ लेती है, उसी प्रकार 
आत्मा के अकाश को यह सिथ्यात्व निगल जाता है। यही 
कारण है जो मिथ्यात्व को संसार में सर्वाधिक भयंकर पाप 
भाना गया है। संसार में जितने भो सम्प्रदाय हैं, पंथ, दल 
ओर पार्टी है, उत्तसे हमारा कोई संघषे नहीं है। वास्तव में, हमारा 
संघर्ष तो सिथ्यात्व से है, तदूगत्‌ भश्रान्त घारणाओं से है । 
इसलिए जहाँ-जहाँ भी भिध्यात्व मौजूद है, वहाँ-वहाँ सर्वत्र 
साधक के लिये मोचा है । दरअसल, प्रत्येक साधक को यह 
परम कर्तव्य है कि वह असत्य से लड़े, मिथ्यात्व॒ से मोचों ले । 
उससे जूक पड़े । 

आज के सम्प्रदायवादी लोगों ने अखण्ड सत्य के भो 
हुकड़े-टुकड़े कर उसे अनेक भागों में विभाजित कर दिया 
है । और इस प्रकार उसे बहुत ही छोटा बना डाला है। फिर, 
सबसे बड़ा दुभाग्य यह है कि उसके किसी भी छोटे टुकड़े को 
अखण्ड एवं पूर्ण सत्य मानकर अड़ियल्न ठट्टू की भाँति 
उसी पर अड़ कर बठ जाते हैं। वे कहते हैं--जो कुछ हस 
कहते हैं, जो कुछ हम करते हैं,, बस, वही सब सत्य है। हमारे 
गुरु जो-छुछ भी करते हैं, जो-छुछ भी कहते हैं, वद्दी धर्म है, 
वही करने योग्य है। वद्दी सब दस करते हैं। इसीलिए सत्य 
के नाम पर आज अनेक घर्स-अ्न्थों में मिथ्यात्व और असत्य 
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का पोषण किया जाने लगा है। आज का अहुयायी-त्रगे और 
उसका नेता-बर्गे इसी ग्रह्मत परम्परा का शिकार हो गया है, 
जिससे आज संसार में सभी ओर असत्य का ही बोलवाता 
सुनाई देता है। सभी वर्गो' और पंथों में यही विचार-धारा 
ओर पकड़ गई-जिससे शुड़-गोबर एक हो गया है ओर 
मानव-समाज एक ग़लत रास्ते पर चल पड़ा है। तो, जब 
उसने असत्य को द्वी सत्य मान लिया हे, असत्य को ही सत्य 
का जामा पददिना लिया है--तो, ,ऐसी दशा में आत्म-कल्याण 
की बात सोचना तो निरी मूखंता है। अक़ल् का दिवालियापन है | 

तो, में आप लोगों से कहना चाहता हूँ कि इन पंथों को 
दूर फेक दो, इन सम्प्रदाओं को दूर हटा दो। सम्प्रदाय और 
पंथ आपके द्वारा बनाये गए हैं, आप इन्हें मिटा भी सकते हैं । 
आपकी इच्छा से ये एक दिन जन्म लेते हैं-तो, इनके जन्म-दिवस 
पर मंगल-गीत गाये जाते हैं; मगर एक दिन जब ये मर जाते 
है-- तो, इनके लिए कोई रोने वाला भी मयस्सर नहीं होता । 
इनकी कत्नों पर कोई मर्सिया पढ़ने वाला भो पदा नहीं होता । 
परन्तु इसके विपरीत सत्य न कसी जन्म लेता है ओर 
न कभी वह भरता दी है। वह ते अनादि और अनन्त है | तो, 
मानव जब तक सत्य को सत्य के रूप में स्वीकार नहीं करेगा, 
तब तक वह अपने राहु के चंगुल से कैसे छूट सकेगा | आत्म- 
कल्याण कैसे कर सकेगा । 

मैं इन लोगों को, जो सत्य के मागे में चट्टान वन कर झअड़े 
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हैं ओर सत्य का समाच्छादन करके अपने स्वार्थों का प्रचार 
कर रहे हैं, सचेत कर देना चाहता हूँ कि वे इस तरद्द संसार 
को अधिक दिनों तक धोका नहीं दे-सकेंगे। इसीलिए में आपसे 
फिर कहता हूँ कि आप किसो भो पंथ में रहें, किसी भी गुरु 
की माला फेरें और किसी भी सम्प्रदाय के नियमों का पालन 
करें; सगर आप इन पंथों तथा सम्प्रदायों की दम घोटने वाली 
दीवारों से अपनी गदेन को ज़रा ऊपर उठाकर बाहर के 
स्वच्छ और उन्मुक्त वातावरण में भो अपनी साँस लें | आप 
विश्वास कीजिए, इन पन्‍्थों ओर सपम्प्रदायों के बाहर का 
इठल्ञाता हुआ पवन और पवित्र प्रकाश आपके दिल ओर 
दिमाग़ को पाक-साक़ कर देगा । आपकी रु को ताज़गी देगा-- 
ओर इस प्रकार जब आप, ज्ञान की प्रखर किरण को हाथ 
में लेकर, मिथ्यात्व के विपरीत आगे घढ़े'गे--तो, आप उस पर 
निश्चय ही विजय प्राप्त करेंगे--और अन्त में आत्म-दशत्त कर 
लेंगे--तो, बिश्व-दशेन भी! मगर इससे पूर्व आपको यह 
भली-भाँति समझ लेना है कि सत्य इन पन्‍्थ ओर सम्प्रदार्यों की 
दीवारों में ही बन्द्‌ नहीं है। यदि आप सत्य के गवेषक हें, 
सत्य का अनुसन्धान करना चाहते हैं, सत्य का पता लगाना 
चाहते हैं--तो, आप को पंथों तथा सम्प्रदायों के संघर्षो" तथा 
मझेगड़ों से ऊपर उठना दोगा--तभी, आप अखण्ड सत्य का 
पता पा-सकेंगे। तभी, आप उसको अचेना या एपासना 
कर सकेंगे | 
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ज़रा सोचिये--जब सत्य हिमालय की गगन-चुम्यी 
चोटियों से भी अधिक ऊँचा है, समुद्र से भी अधिक गहरा है 
तथा आकाश से भी अधिक विस्तृत है--तो, ऐसा सत्य पंथों या 
सम्प्रदायों की छुद्र दीवारों में किस प्रकार बन्द हो सकता है ! 
ओर 'आज तक वह हो भी नहीं सका है। इसीलिए में कह रहा 
हूँ कि अखंड सत्य को खोज-निकालने के लिए आवश्यक है कि 
आप इन पं्थों और सम्प्रदायों की इस पेरे-बंदी को लाँच कर इस 
के बाहर आ जाँय । अखण्ड संत्य का उपासक ही मिथ्यात्व के 
घेरे को तोड़ सकता है, उसे छिन्‍न-मिन्‍न कर सकता है ओर उसके 
अंधकार को नष्ट कर सकता है। और ऐसे उस सत्य के उपासक 
का केवल एक ही नारा होता है--यत सत्य॑ तन्‍्मय | जो सत्य 
है, वह मेरा है। फिर, भले ही वहू सत्य चाहे भेरा हो, चाहे दूसरे 
का हो, मेरे गुरू का हो, चाहे किसी अन्य के गुरू का हो, मेरे 
पड़ीसी का हो, मेरे देश का हो, चाद्दे किसो अन्य देश का हो, वह 


मेरा ही है। बह सत्य कहीं पर भी हो, किसी भी रूप में हो, उस' 


पर मेरा अधिकार है। वह मेरा छै। में उस सत्य का उपासक 
हूँ। में उसका पुजारी हूँ। 

सगर इस सम्बन्ध में एक सम्प्रदाय या एक पंथ की बोली 
सवबंधा भिन्‍न होती है, बिल्कुल अलग होती है | वह इस 
बात को अपनी बोली, अपनी भाषा में यों कहता है--यन्मम तत्‌ 
सत्यम्‌ !? जो मेरा है, मेरे गुरू का है, वद्दी सत्य है ! और इस प्रकार 
पंथ या सम्प्रदाय अखंड सत्य के भी डुकड़े-टुकड़े कर देता है। उसे 
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छोटे-छोटे टुकड़ों में घाँद देता दवै।उस अखंड को खंड-खंड कर 
देता है । 

भारत का पतन क्यों हुआ ! इस प्रश्न का उत्तर अनेक रूपों में 
दिया जाता है। कतिपय विचारक कहलाने का ढोंग रचने वाले 
व्यक्तियों का कहना है कि भारत का पतन जैनों की अद्दिसा के 
प्रचार के कारण हुआ है । मैं कहता हूँ, उनका यह विचार सवेधा 
गज्ञत है। अहिंसा का अथ कायरता नहीं, बोरता है । वास्तत्र में, 
भारतबषे का पतन सत्य के टुकड़े-टुकड़े कर देने के कारण हुआ 
है। जब से पंथ और सम्पदायों ने सत्य का ठेका लेना शुरू 
किया, तभी से भारतवर्ष का पतन आरम्भ हुआ-आओर वह 
घराबर गिरता द्वी चत्ता गया । गिरता ही चल्मा गया--वों, आज 
इस दशा को प्राप्त दो गया। भारतवर्ष के इतिहास में उसके उन 
महान्‌ दिनों का वन भी लिपिबद्ध हुआ है, जब उसकी शक्ति, 
संस्कृति और धम के पवित्र बोलों से समूचा विश्व निनादित दो- 
उठा था--फिर, उन दिलों का बरणेत भी मिज्षता है, जब पंथवादी 
तथा सम्प्रदायवादी धर्म गुरु भारतोय जनता को विराट सत्य छे 
लास पर, अपनी-अपनी संक्रीणेता का विष-मित्षा पानी पिल्नाने 
लगे । जनता को अमृत के नाम पर जहर बाँटा जाने गा । और 
यह कहकर जनता को विद दिया जाने लगा --सोचो मत, विचार, 
न करो, तक भी नहीं। मैं जो कुछ भी कह्दता हूँ, उसी पर श्रद्धा 
लाओ ओर उसी के अनुसार आचरण भी करो ९? तो, इस तरह 

« उस दिनों जनता को अन्धी श्रद्धा का पाठ पढ़ाया गया और धर्से- 
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गुरुओं ने उसे अधेरी कोठरियों में रहने का उपदेश या आदेश 
दिया । अन्ध-विश्वास की रेशमी और मज़बूत रस्सियों में उसे 
बाँधने का प्रयत्त किया--और दुर्भाग्य से वे अपने इस कार्य 
में सफल भी हुए | 

तो, आज भारत के होनह्ार और विचारशील्न सपूर्तो से 
मैं कहना चाहता हूँ--कि अब समय आ-गया है कि वे मिलकर 
उन बन्धनों को तोड़कर फेंके | उन रेशमी और मज़बूत रस्सियों 
के टुकड़े-टुकड़े करदे, जिनसे उन्हें आज तक बाँध रखा गया है। 
आज प्रत्येक विचारक का यह परम कत्तंव्य है कि वह सत्य 
के ताम पर चलने वाले पाखण्ड, जड़ता और मिथ्यात्व का 
प्रबल विरोध करे और सत-धर्म के बाग में उग-आई अन्धी 
श्रद्धा की घास को उखाड़ फेंके । उसका नामो-निशान मिटा दे | 
मिथ्यात्व के राहु से छुटकारा पाने का यह से प्रथम और 
सर्वोत्तम उपाय है कि आज प्रत्येक विचारशील व्यक्ति अपनी 
घुद्धि को पेनी रकखे ओर अपने दिल में पन्‍थ तथा सम्प्रदाय के 
आग्रह को तनिक भी स्थान न दे । 

दूसरा अ्हण जो भलुष्य की आत्मा पर लगा है, वह है-- 
परिश्रह का | रोज़ ही देखने में आता है कि मनुष्य अपने लिए 
सोने के सिंहासनों की फिक्र करता है; मगर उस समय वह यह 
नहीं सोचता कि इन सिंद्दासनों के निर्माण करने में उसे कितने 
दूसरों को वर्बाद करना पड़ता है। कितने दूसरों को मिटाना 
पढ़ता दै। स्वयं भी जीवित रहो ओर दूसरों को भी जीवित रहने , 


आत्सा को सी ग्रहण लगा है: ४५ 


दो?--जब्र उस प्रभु की ओर से सभी को यह अधिकार मित्ता 
है--तो, परिप्रह की दुर्भावना से प्रेरित होकर अपने इस अधिकार 
का दुरुपयोग क्यों ? भ्रभु की आज्षा की अवहेेलना क्‍यों ! और 
दूसरों को बर्बाद करने, मिटाने का व्यवद्दार क्‍यों १ तो, यह तो 
मानव की अनधिकार धेष्टा है। तो, इस संसार में अगर जीवित 
रहने के लिए आये हो--तो, शानदार ढंग से जीवित्त रहो । 
घेदान्त की भाषा में, इेश्वर के रूप में जीवित रह्दो। और 
सद्दावीर की वाणी सें, परमात्मा के रूप में जीवित रहो । दुसरों 
फी ज़िन्दगी के साथ खिलवाड़ फरके जीवित रददे--तो, यह जीना 
नहीं है, यह तो मरना है। 

लब सनुष्य सूल-रूप सें एक होने पर भी परिवार, समाज 
ओर राष्ट्र के रूप में लाखों तथा करोड़ों के रूप में है, तो, किसी 
भी व्यक्ति का फिर केवल अपने लिए ही सोचना, अपने लिए ही 
कमाना ओर अपनी ही सुख-छुविधाओं का ध्यान रखना-- 
समाज की चोरी करना है। उसका अपने मानवोचित कत्तेव्यों 
से च्युत होना है । 

भोग और विलास से परिपूर्ण जीवन की गणना परिमह 
की कोटि में ही को जातो है। कोई सम्पन्न व्यक्ति अपने लिए 
सोटरकार खरीद कर लाता है ओर उस कार को गेरेज में ही 
बन्द करके रख देता है--इस भय से कि कहीं कोई व्यक्ति कुचल 
कर न सर जाये--अथवा यदि उसे चलाता है तो दाएँ-बाएँ देख 
कर नहीं चलाता, उसके न्नंकों फा इस्तेमाल नहीं करता ।-तो, 
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दोनों ही स्थिति खराब हैं | कार की उपयोगिता चले में ही है, 
उसे बन्द कर रखने में नहीं। ओर उसे अंधाधुँघ चलाना भी 
खतरे से खाली नहीं है । उसके त्रकों का उपयोग करके ही उसे 
चलाना चाहिये। इसी प्रकार भोग-विज्ञास की गाड़ी को चलाते 
समय भी विवेक ओर त्याग के ब्रकों का इस्तेमाल बराबर करते 
रहना चाहिए--अन्यथा परिवार, समाज ओर राष्ट्र को आपकी 
गाड़ी से सवंदा खतरा थना रहेंगा । इसलिए भोग-विज्ञास का 
जीवन व्यतीत करते समय भी विवेक और त्याग़ का सबदा 
” ख्याल बनाये रखिये।अगर आप उस समय भी विवेकशील 
बने रदेंगे--तो, उस नारकीय जीवन से आपको शीघ्र द्वी छुटकारा 
मिल जायेगा--भोर आप में अद्सा, सत्य, अस्तेय, अद्मचये 
ओर अपरिग्रह आदि गुणों का विकास होगा और आपके 
सानव का वास्तविक रूप आपके सस्मुख आजायेगा। 

ओऔर तीसरा ग्रहण पअ्रमाद का है। प्रमाद के कारण दी 
हम अपनी अन्‍्तः शक्तियों को पद्दिचान लेने पर भो उन्हें 
आत्मोत्यान में नहीं लगा पाते--नहीं लगा सकते--इसलिए 
ऐसे व्यक्ति को जो आत्म-दर्शन का इच्छुक है और एक ही 
सत्य का पुजारी है, प्रमाद से सर्वदा दूर रहना चाहिए । 

चौथा अददण कपाय का है। कपाय-कलुषित मनुष्य न 
अपना द्वी कल्याण कर सकता है और न किसी दूसरे का 
ही! उसका जीवन सबेदा पतनोन्‍्म्रुख रद्दता दै। तो, स्वयं को 
पतन की ओर जाने से बचाने के लिए यह आवश्यक (है कि 
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सनुष्य कपाय पर विजय प्राप्त करे । 

ओर पाँचवां ग्रहण योग का है। अपने सन, वचन ओर 
शरीर को सदा सत-कार्यों सें त्रियोज्ञित करते रहना द्वी इस 
अहण से बचने का सर्वोत्तम उपाय है । 

तो, इस प्रकार आत्मा के अनेक ग्रहण हैं। छूये और चन्द्र 
फो असने के लिए दो ही राक्षस हैं; सगर इस आत्मा को ग्रसने 
के लिए अनेक दुगुण मुँह-बायें बठे रहते हैं । तो, इन सघ 
दुगु णों के आधिपत्य से, आत्मा को मुक्त करना द्वी जीवन का 
एकमात्र ध्येय है। 

साथ द्वी मानव का जीवन दुद्दरा होता है। एक तरफ़ उसे 
परिवार, समाज और राष्ट्र की घुराइयों से लड़ना पड़ता है 
ओर दूसरी ओर उसे अपनी आत्मा को ग्रसने वाले अनेक राहु- 
फेतुओं से भी निरन्तर लड़ते रहना पड़ता है। जैसे एक सेनिक 
अपने राष्ट्र की रक्ता बाहर और अन्दर दोनों ओर से करता है, 
उसी प्रकार हर एक इन्सान को चाहिए कि वह अपने जीवन को 
विकसित करने के लिए बाहर और भीतर की सभी बुराइयों से 
कड़ता रददे--ओऔर सत्य जहाँ भी दिखज्ञाई दे, जहाँ भी मिले, 
उसे वहीं से अहण करले।| अपनी वुद्धि और विवेक को सदा 
जागृत रक्खे । वास्तव में, अपनी आत्मा को प्रहण से मुक्त करने 
फा यही एक सर्वोत्तम और प्रशस्त मार्ग है। आत्स-दशेन--इस 
तरह विश्व-द्शेन करने का यददी सरल उपाय है। , , 


जोघपुर ॥ 
र६-७-ह३ 


अपराजित जीवन 


साधक की साधना के सम्बन्ध में विचारकों के मस्तिष्क में 
सर्वंदा ही दो विरोधी भावनाएँ अपना कार्य करती रही हैं । 
वास्तव में, उनके लिए यह ऐसा प्रश्न है, जिसका एक ही उत्तर 
निधोरित करने में उन्हें हमेशा कठिनाई का अनुभव द्वोता रहा 
है | इसीलिये कोई विचारक अपार शरीर-कष्ट को द्वी आत्मा की 
मुक्ति का साधन मानकर चला है और साधना के रूप-निर्धारण 
के समय उसने घोर शरीर-कष्ट के अनगमिनती चित्र अंकित किये 
है-मगर दूसरा उसके इस वर्णन को अमर्यादित, असंगत और 
जनहिताय की भावना से सववेथा शून्य मानते हुए उसके ठीक 
विपरीत अपने विचार प्रकट करता आया है। यद्दी कारण है जो 
इस सम्बन्ध में जन-साधारण में भी हमेशा दो विरोधी विचार 
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रहे हैं। आप लोगों में से कोई पद्दिले विचारक की बात में अपनी 
बात जोड़कर कद्दता है--साधक को ऐसा द्वी वतना चाहिए । एक 
साधक को ऐसा हो होना चाहिए। अगर ऐसा ही तपस्यामय 
जीवन दो -साधक का, तो फिर बात ही क्या है। सगर दूसरा 
व्यक्ति अगर दूसरे विचारक के विचारों का पोषक है तो तुरन्त 
ही बोल उठता है--साधना की भी तो मर्यादायें हैं। साधक कोई 
अंधा हाथी तो नहीं है, जो दीवार से मार मार कर अपना सिर 
फोड़ता रहें ओर जब तक उसका सिर फूटकर खील-खील न दो 
जाये, तव तक दीवार पर उसे पटकता द्वी चला जाये । जब साधक 
के आँखें हैं ओर उसके पास चुद्धि भी है तो वह अपने जीवन 
को इस रूप में क्‍यों न ढाले जो अपने चारित्र के बल के प्रकाश से 
संसार को प्रकाशित करता हुआ अपने जीवन की मंज़िल्न को 
भी अच्छी तरद्द से पार कर जाये। 


तो, अब जो प्रश्न है, वह है यह कि साधक को इन दोनों 
सार्गों में से कौनसा सागे अपनाना चाहिये ? अपने जीवन को 
किस रूप में ढालता चाहिये ? क्‍या वह अपने शरीर को गत्ञाते 
हुये जीवन को साधना को पूरो करे--अथवा इस शरीर से लोक 
को सेवा करते हुये आत्म-कल्याण के पथ पर आगे बढ़े ? साधक 
के जीवन से सम्बन्धित इस प्रश्न के उत्तर के लिये आप प्राय: 
विश्व के किसी भी धर्म को पुस्तक को उठाकर देख लीजिये, सभी 
ध्म-अन्थों में इस प्रश्व "का उत्तर आपको उल्मा हुआ-सा ही 
मिलेगा | किसी विचारक ने इस भ्रश्न का उत्तर किसी रूप में 
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दिया है और किसी ने किसी रूप में ! 
मेरी दृष्टि में साधक के लिये जहाँ तक तितिज्षा का प्रश्न है 

प्रक्ृति के उपद्रवों को सहन करने की बात है, तदाँ तक मैं कहूँगा 
कि उसको इस योग्य तो बनना ही चाहिये कि बह गर्मी, सर्दी 
ओर वर्षा को सहज-भाव, से द्वी सहन कर ले। भूख और प्यास 
को आनन्द-पूलेक बर्दाश्त कर ले। सर्दी सहन करने का अवसर 
आये तो लोट-पोट न हो जाये । गर्मी बर्दाश्त करने की नौबत श्राये 
तो ढेर न हो जाये । भूख लगे और भोजन मिलते में देरी हो तो 
सारे मोहल्ले|को सर पर न छउठा ले | प्यास लगे ज़रासी, और 
बरस पड़े--बेटे पर या पत्नि पर, मैं तो प्यासा मर रहा हूँ--अरे 
तुस सब कहाँ सर गये ? इसी प्रकार गुरु चिल्लाये शिष्यों पर-- 
अरे दुष्टो ! तुम सब कहाँ चले गये, में तो प्यास के कारण मर 
चला । मानो, गुरुजी ने चेलों की वह फोज पानी पिलाने के लिये 
ही इकट्ठी की हो कोई डॉक्टर, वैद्य या हकीम बीमार की सेवा 
के लिये इसलिये घर से वाहर न निकले--क्योंकि, बाहर उस- 
समय कड़कड़ाती धूप पड़ रह्दी है अथवा मूसलाधार वषों हो रही ' 
है । उस समय धूप में निकलने पर तो उसे लू लगने का डर सताये 
ओर पानी में निकलने पर जुक्राम, खाँसो और बुखार का भय 
उसके सन में धर कर बेठे। इसी अ्कार मान लो, साँवन-भादों 


. की गहरी ओऑँधियारी भक्री हुई दै--पानी का ज़ोर अपनी चरस' 


सीमा पर है और तभी आपके किसी पड़ीसी के यहाँ कोई 
गड़वड़ हो जाती है और वह सद्ययता के लिए आपको पुकारता 
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है, आवाज़ पर आवाज देता है; मगर आप मौसम और 
समय की कठोरता की बात सोच कर चुप त्गा जाते हैं, 
उसकी आवाज़ का उत्तर भी नहीं देते--तो, साधक की 
यह स्थिति अच्छी नहीं कद्दी जा-सकती। मेरे विचार में इसे 
कोई भी पसन्द नहीं करेगां--क््योंकि उसकी यह स्थिति 
आपके मन में गोरंव की भावना को नहीं ज॑ंगा सकती-+ 
इसके विपरीत यह तो आपके सर में ह्दीन-भावना को 
जन्म देती है। 

ओर अभाग्यवश पिछले अनेक वर्षों से भारत में साधक की 
यही स्थिति चली आ रही है, जिससे भारतीयों का नेतिक-स्तरं « 
कहीं का कहीं पहुँच गया है। उसऊी इस हीन-भावना का जो- 
भी बुरा प्रभाव पड़ा है उसको आज हम अपनी आँखों से देख 
रहे हैं। भारत के नैतिक-पतव की जन्म-दात्री वास्त॑व में 
साधक की यह हीन-भावना ही है, जिसने भारतीयों को विनाश 
के गहरे गत में गिरा दिया है। इसी के कारण आज न साधु, 
साधु रद्द गया है, और न गृहस्थ, गृहस्थ दी । दोनों ने ही अपना 
कर्मठ रूप बिल्कुल भुल्ना दिया है। और अब आकर तो यह स्थिति 
पैदा दो गई है कि इनमें से प्रत्येक अपने मन में अपने ही 
सुर्खों की कल्पना करता हुआ जीवन को समाप्त कर देता है। 
सखमली 'सेज पर सोने की चाह में दी मर-मिट्ता है। 

तो, जब ग्रहस्थ की यह स्थिति हो गई तो उसका क्षत्रियत्व 
नष्ट हो गया। रखन्तेत्र में जूकने वाले सिपाही का-सा ओज 
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समाप्त हो गया। इसीलिये आज गृहस्थ समय पढ़ने पर 
नपुसक की भाँति खड़ा-खड़ा सब कुछ अपनी आँखों से देखता 
रहता है। आज वह धूप और बर्षा की परवाह करता है। अपने 
कत्तेब्य-पथ से भटका हुआ कुमार्ग पर आगे बढ़ता जाता 
शरीर-सुख की चिन्ता में ही निमग्न रहता है। जीवन के लक्ष्य 
की ओर ध्यान न देकर इस नश्वर शरीर को सजाकर जीवन- 
लीला को समाप्त कर देता है। तो, ऐसे कत्तंव्य-विमुख ओर 
नपुसक्र गृहस्थ से अपनी और संसार की भत्नाई के सम्बन्ध 
में क्‍या होना-जाना है। तो, ऐसे जो जीवन हैं, उन्होंने 
भारतवर्ष के गौरव को नष्ट कर दिया है। 

पहिले और अब के ब्राह्मण मे जमीन-आसमान जैसा 
अन्तर है। वेश्य और क्षत्रिय में भी। आज का ब्राह्मण भोजन 
ओर वस्त्र की चिन्ता करता है; मगर फिर भी भरपेट और 
तन ढकने-योग्य नहीं पाता। आज वह अज्ञान के अन्धकार में 
फँस गया है ओर ज्ञान की मशाल जो उसके पास थी वह 
चुका गई है, इसीलिए आज उसे भोजन-वस्त्र की चिन्ता करनी 
पढ़ती है । मगर थुगों पूर्व वाले ब्राद्यण को इस सम्बन्ध में सोचना- 
विचारना नही पढ़ता था। इस सम्बन्ध में वह कभी सोचता ही 
न था । एक वार उस युग के जाद्वाण से किसी ने पूछा--ज्ञान की 
मशाल हाथ में लेकर इसके प्रक्राश को देश के कोने-कोने में 
पहुँचाने की तैयारी में तो द्ो, विप्रवर | मगर भोजन ओर वस्त्र 
कहाँ पाओगे ? तो, उस ब्राह्मण ने इस प्रश्न के उत्तर में प्रश्त- 
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करता से कहा--जो प्रभु के भक्त हैं ओर प्रभु के घताये मार्ग पर 
आगे बढ़ रहे हैं, उन्दें भोजन ओर वस्त्र की चिन्ता नहीं सतातो | 
अगर उन्हें कोई दे तो ठीक और न दे तो सी ठीक | उसके लिए 
प्रकृति के भांडार का द्वार खुला पड़ा है। भोजन ओर वस्त्र की 
चिन्ता साधक को पथ-च्युत नहीं कर सकती--भद्ग ! इसीलिए वह 
अवाध-गति से अपने पथ पर आगे बढ़ता चला जाता है| 
शरीर-सम्बन्धी कोई भी आवश्यकता उसके पेरों में घेड़ी बनकर 
नहीं अटक सकती और न उस जाते हुये को रोक ह्वी सकती है। 
साधक का जीवन साधनामय होता है, भोग ओर विल्ञास में 
अनुरक्त नहीं--इसीलिये बह किसी भो परिस्थिति का सहधे 
स्वागत करता है । 

ओर उस साधक ब्राह्मण की यह गौरवमयी वाणी आज 
भी गू'ज रहो है, मगर आज़ के विलासी जीवन उसे सुन नहीं 
पाते । आक्षण भी नहीं और न ज्त्रिय ही--वेश्य सी नहीं । आज 
तो ये सभी अपना ज्राद्मणत्व ओर ज्षत्रियत्व बिल्कुल भूल गये हैं । 
मगर उस युग के ज्राह्मण में त्रा्मणत्व का तेज दूमदमकर दमक 
रहा था, तमी तो वह अपनी ओजस्वी वाणी में यह सब-कुछ 
कह सका था। अभद्र को भद्र और अशिक्षितों को शिक्षित बनाने 
देश और समुद्र-पार के देशों के कोने-कोने में ज्ञान की तेजोमय 
सशाल को अपने ह्वाथ में लेकर जञा-सका था। भारतीय संस्कृत्ति 
फी छाप सभी फे मन और मस्तिष्क पर लगा सका था ! 

उस समय के ज्षत्रियो और चेश्यों ने भी अपनी इसी ज़िन्दा- 
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समाप्त हो गया। इसीलिये आज़ ग्रहस्थ' समय पडने पर 
नपुसक की भाँति खड़ा-खड़ा सब कुछ अपनी आँखों से देखता 
रहता है। आज वह धूप और बर्षा की परवाह करता है। अपने 
कत्तेव्य-पथ से भटका हुआ छुमागे पर 'आागे बढ़ता बाता 
शरीर-सुख की चिन्ता में ही निमग्न रहता है। जीवन के लक्ष्य 
की ओर ध्यान न देकर इस नश्वर शरीर को समञाकर जीवन" 
लीला को समाप्त कर देता है। तो, ऐसे कत्तेव्य-विमुख और 
नपु'सक ग्रहस्थ से अपनी ओर संसार की भलाई के सम्बन्ध 
में क्‍या द्ोना-जाना है। तो, ऐसे जो जीवन हैं, उन्होंने 
भारतवषूे के गौरव को नष्ट कर दिया है। 

पहिले और अब के ब्राह्मण में ज़मीन-आसमान जैसा 
अन्तर है। वेश्य और क्षत्रिय में भी। आज का ब्राह्मण भोजन 
ओर वस्त्र की चिन्ता करता है; मगर फिर भी भरपेट और 
तन दकने-योग्य नहीं पाता। आज वह अज्ञान के अन्धकार में 
फेस गया है और ज्ञान की मशात्र जो उसके पास थी वह 
चुक गई है, इसीलिए आज उसे भोजन-वस्त्र की चिन्ता करनी 
पड़ती है । मगर युगों पू्े वाले ब्राह्मण को इस सम्बन्ध में सोचना- 
विचारना नहीं पढ़ता था | इस सम्बन्ध में वह कभी सोचता दी 
न था । एक वार उस युग के जाद्षण से किसी ने पूछा--जझ्ञान की 
मशाल द्वाथ में लेकर इसके प्रकाश को देश के कोने-कोने में 
पहुँचाने की तैयारी में तो दो, विश्रवर | सगर भोजन और वर्त्र 
कहाँ पाओगे ? तो, उस ब्राह्मण ने इस प्रश्न के उत्तर में प्रश्वः 
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कत्तो से कहा--जो प्रभु के भक्त हैं. और प्रभु के घताये सार्ग पर 
आगे बढ़ रहे हैं, उन्हें भोजन और वस्त्र की चिन्ता नहीं सताती | 
अगर उन्हें कोई दे तो ठीक और न दे तो भी ठीक । उसके लिए 
प्रकृति के भांडार फा द्वार खुला पड़ा है। भोजन ओर वस्त्र को 
चिन्ता साधक को पथ-प्युत नहीं कर सकती--भद्र | इसीलिए बह 
अबवाध-गति से अपने पथ पर आगे बढ़ता चला जाता है। 
शरीर-सम्बन्धी कोई भी आवश्यकता उसके परों में घेड़ी बनकर 
नहीं अटक सकती और न उस जाते हुये को रोक ही सकती है। 
साधक का जीवन साधनामय होता है, भोग ओर विलास में 
अनुसतत नहीं--इसीलिये वह किसी भो परिस्थिति का सह 
स्वागत करता है । 

ओर उस साथक प्राह्षण की यह गौरवमयी वाणी आज 
भी गूज रही है, मगर आज के विलासी जीवन उसे सुन नहीं 
पाते । आाक्षण मी नहीं और न ज्षत्रिय ही--वेश्य भी नहीं | आज 
तो ये सभी अपना त्राद्मणत्व ओर क्षत्रियत्व बिल्कुल भूल गये हैं. । 
सगर उस युग के ज्राह्मण में ब्राद्मणत्व का तेज दूसद्समकर दमक 
रहा था, तमी तो वह अपनी ओजरस्वी चाणी में यह सब-कुछ 
कह सका था। अभद्र को भद्र ओर अशिक्षितों को शिक्षित बनाने 
देश और ससुद्र-पार के देशों के कोने-कोने में ज्ञान की तेजोमय 
सशाल्न को अपने हाथ में लेकर जा-सका था। भारतीय संस्कृति 
फी छाप सभी फे मन और सस्तिष्क पर लगा सका था। 

उस समय के ज्न्रियों और बेश्यों ने सी अपनी इसी ज़िन्दा- 
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दिल्ली की सहायता से ब्राह्मण के इस कार्य, को आगे ओर और 
आगे बढ़ाया । उस समय के वेश्य आज की भाँति गंदियों पर 
पड़े-पढ़े नमक और तेल बेच कर श्रपने जीवन को समाप्त कर 
देने वाले बेश्य नहीं थे । उन्होंने सुदूर देशों के विस्द्ृत मेदानों, 
दुर्गम पहाड़ों और भयानक जंगलों को पार कर भारत के गौरव 
की छाप उन देश-वासियों, के मन पर अंकित की । पूर्णतया 
शुद्ध वस्तुएँ लेकर वेः उन देशों में पहुँचे ओर उचित मूल्य लेकर 
उन वस्तुओं को, उन देशों के रहने वालों के ह्वा्थों उन्होंने बेचा । 
पहिली बार भाव पूछने की बात उनके सम्मुख आई; मगर फिर 
कभी भी उनसे वस्तुओं का भाव नहीं पूछा गया । ऐसी थी उस 
थुग के वैश्यों की प्रामाणिकता ! यद्दी कारण है जो उन्होंने भारत॑ 
वर्ष में लद्त॒मी।का ढेर लगा दिया ।भारतवष को सोने की चिढ़िया 
बना दिया ॥ 

मगर साथ ही उन दूसरे देशों का शोषण भी नहीं किया । 
अपने देश का माल. उन देशों में बेचा ओर उन देशों: का माल' 
वे खरीद कर अपने देश में लाये । साथ द्वी उन देशों को अपनी 
संस्कृति की तेज़ रोशनी भी प्रदान की, जिससे उन देशों के निवांसी 
सफलतापूर्वक , जीवच-पथ पर अग्रसर हुए और भारतवर्ष की 
उस संस्क्ृति को आजतक, भी न भूल सके। उनमें ज्षत्रियत्व का 
तेज था, इसी लिये तो वे इतना-कुछ कर सके । 

किन्तु,जब से वे अपने -इस पवित्र कत्तेव्य को भूले और अपने 
ही स्वार्थ और भोग-पिलास में निमग्न रहने लगे, तब से उनका 
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यह तेज ठंडा दोगया। तो, उनके वे सोने के महल भीं घूल सें 
मिल गये | भामाशाह और जगहू के आदरश को वे भूल गये तो 
भोग के कीड़े बनकर घिलविलाने लगे। और शआज वास्तव में, 
वे अ्रपतती ऐसी ही ज़िन्दगी बित्ता रहे हैं। आज उनमें से क्षत्रियत्व 
निकल गया है: तो, उत्तमें कष्ट सहने की शक्ति भी नहीं रह गई है । 
इसीलिए आज वे सरस्वती की उपासना करना मूखता की बात 
समभने लगे हैं, मगर दुःख इस बात फा.है कि वे लक्ष्मी की उपासना 
करने में सी असमथे। हैं। वास्तव में, इस प्रकार आज्ञ वे अपंग' 
ओर निकम्मे हें । द्रिद्र, और कमजोर हैं। उच्का जीवन व्य्थ 
और प्रयोजन से शून्य है। आज वे जब अपना कल्याण कर 
सकने में ही असमथ है तो दूसरे का कल्याण फिर वे किस प्रकॉर- 
कर सकते हैं। कर सकते भो नहीं और करते भी नहीं। आज 
फे क्षत्रियत्व से द्वीन ये वेश्य ! 

आज ज्ञत्रिय जाति भी क्षत्रियत्व से द्वीन हुई दृष्टिगोचर होती 
है। एक समय था; जब वेश को रक्षा का समूचा भार इसी जाति 
के वीरों; फे ,कंघों पर, था। देश में निवास फरने चाली सभी 
जातियों ने इस जाति के वीरोचित गुणों पर रीक कर इसे अपना 
राजा और रक्षक स्त्रीकार किया था--और वास्तव में, इस क्रौस- 
फे अनेक दीरों ने अपनी प्रजा की रक्षा करने में कभी आवा-कानी ' 
नहीं की थी। वे प्रतिक्तण, प्रतिपल ठेयार रहने वाले ' बुद्धिमान 
घीर; साइसी, अडिग और सतके अदहरी थे--देश के ! अपनी 
प्रजा के | मगर जब ये वीर भी अपने प्रहरी के कतंव्य को मुल्ता 


४६ : जीवन की पाँखें 


बेठे ओर द्वास-विज्ञास में रत होगये-साक़ो और शराब में मस्त 
हो गये--तो, क्षत्रियत्व का ओज इनमें से निकत्ककर इनसे बहुत 
दूर चला गया | जब ये रक्षक से भक्षक बन गये--तो, इनका 
जीवन भी निकम्मा और दूषित हो गया। और इस तरह जब ये 
अपने कतेव्य को भूल गये--तो, इनके सोने के सिंहासन भो धूल 
में मिल गये | इनका बड़प्पन नष्ट हो गया और आज तो ये उस 
कगार पर खड़े हैं कि हवा का एक हल्का मोंका ही इन्हें बहुत 
नीचे गिराकर समाप्त कर सकता है। आज जब ये अपनी ही 
रक्षा करने में असमथ हैं तो देश की रक्षा का अधिकार भी इनके 
निवत्त दार्थों में से जनता ने छोन लिया है। और ज्षत्रियत्व से 
शून्य ये क्षत्रिय ! 

जिन्होंने कभी भारतवर्ष की समभ्यता-संस्क्रति को संसार के 
कोने-कोने मे फैलाया था। जिन्होंने भारतवर्ष में सोने के महल 
चिनाये थे; मगर जो महल आज खंडदरों के रूप में परिवर्तित दोगये 
हैं, जिन महलों के खँडदरों में आज भूत और प्रेत निवास करते 
हैं--भूत और प्रेतों के रूप में ये मानव ! जिन्द्रोंने जीवन के 
आदर्श और कर्तव्यों को विल्कुल भुला दिया है। जीवन की 
महचा को विस्मृत कर दिया है। समाज के प्रति अपने कत्तेव्य 
को जो आज जानते द्वी नहीं। दूसरे के सुख-ढुःख की कल्पना 
जो आज कर सकते द्वी नहीं। जो आज किसी के हमदद नहीं 
उसके विरोधी वनकर उसके सुख को दुख में ओर दुखी के दुख 
को वद्ाकर दुगना-तिगुना कर देने में ही अपना वड़प्वन समभते 
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हँ--तो ये भूत नही तो और क्‍या हैं.! कोरे भूत । 

तो, आज के इन भूर्तों को अगर सानव बनना है तो अपने 
पूवजों के चरित्र को देखना होगा, अपने चरिन्न को उसी के 
अनुसार ढालना होगा । तमी उन्तके चरित्र में सुगन्ध उत्पन्न द्वो सकती 
है, अन्यथा नहीं ।सभो प्रकार के परिषय:ः केवल साधुओं के लिए 
, ही रिजर्व नहीं कर दिये गये हैं--जैसा कि आस तौर पर आज़ 
का प्रत्येक गहस्थ सोचता है। साथ दी उसकी यह घारणा भी 
गलत है कि ग्रहस्थी भोग-विलाप में रत' रहने के लिये ही पा 
हुआ है। में कद्दता हूँ, सर्दी-गर्मी ओर भूख प्यास को सहन फरने 
की शक्ति गृहस्थ में भी द्वोनी चाहिये | परिषयः सदन करने की 
भावना उसमें भी दोनो चाहिये | भगवान्‌ महावीर की वह पवित्र 
वाणी फेवल भिक्षा का पात्र लेकर साँगने वाले के किए द्वी नहीं 
है। वह साधु फी मोली में बन्द नहीं करदी गई है। चह तो 
विशाल आकाश के नीचे पृथ्वी के कण-कण में व्याप्त है। अगर 
गृहस्थ ठीक सोचने की क्षमता स्वयं में फिर से उत्पन्न करते तो 
उस वाणी का रसास्वादन साधु की भाँति वद्द भी कर सकता है। 
परिषयः की तितिज्षा में से उसे मो बहुत कुछ मिल सकता है । 
वह भी साधना का जीवन व्यतीत कर सकता है। अपने पूवजों के 
समान एक बार फिर, वह मानव बन सकता है । 

यदि कोई साधु बनकर द्वी साधना का ज़ीवन व्यतीत करना 
चाहता है--तो, उसे बहुत कुछ सोच-सममत कर इस क्षेत्र में आना 
चाहिये । इस बात को भत्ती प्रकार समझ लेना चाहिये कि कोई 
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भी केवल साधु का भेप धारण कर लेने से द्वी साधु नहीं बन 
जाता । अगर वह भोगों को पूरी तोर से छोड़ नहीं सका है तो 
साधु के क्षेत्र में भी वह अधिक दिनों तक ठहर नहीं सकेगा । ठहर 
नहीं सकेगा-तो, भगोड़े सिपाही के समान उसका जीवन फिर निकम्मा 
ओर दृषित हो जायेगा। वास्तव में साधु के ज्षेत्र में प्रवेश करने पर 
उस पर दोहरा उत्तरदायित्व आजाता है । यहाँ पर सामूहिक चेतना ' 
को भी साथ में ले कर चलना पड़ता है । गृहस्थ के समान साधु का 
जीवन किसी विशेष समुदाय, जाति और देश से वेधा हुआ नहीं 
होता--ब्ह तो समूचे विश्व को मानवता का सन्देश देने के लिये 
ही जीवन-पथ पर आगे बढ़ता है । और जब वह इतने महान्‌ और 
परम पवित्र कत्तेव्य को हर समय अपने सामने रखता है तो 
उसके जीवन में परिषय: की बात तो आ ही जाती है। भूख-प्यास, 
सर्दी-गर्मी, मान-अपमान ओर घृणा-उपद्रव आदि सब कुछ उसे 
सहन करना पड़ता है | 
तो, इस तरह माना साधु का क्षेत्र बहुत बढ़ा है--उसका 
कार्य-चषत्र समूचा विश्व है और ग्रहस्थ का क्षेत्र इसके मुक्लात्िले में 
छोटा है, बहुत छोटा ! मगर जद्दाँ तक तितिज्ञा का प्रश्न है, वह 
दोनों के लिये एकसा है। इस विपय में केवल इतना ही सत्य है 
कि यह प्रश्न साधु के सम्मुख प्रतिपल खड़ा है ओर गृहस्थ के 
सामने वह अन्तर देकर उपस्थित होता है। कमी-कभी आता है। 
-आओर इसका कारण है, गृहस्थ को अनेक सुविधायें प्राप्त हैं; मगर 
साधु उन सुविधाओं से दुर जाकर खड़ा होगया है। वह इसलिये 
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साध नहीं घना है कि दूसरों के द्वारा बनी-बनाई रोटियों पर 
अधिकार जमा कर बेठ जाये--ओऔर जब तक वे सान के साथ 
मिलती रहे, तब तक तो वह उन्‍हें उड़ाता रहे और जब अपमान 
का विष पीने के लिये सामने आये तो साधु का अपना वेष उतार 
कर फेक दे | शिवशंकर के समान लोक-कल्याण के हिताय उस 
विष को पान न करे | हिमाज्यय की चट्टान के समान जो उस 
समय दृद्‌ न रद्दे और कत्तंव्य-त्षेत्र को छोड़कर भाग जाये। तो, 
वह साधु नहीं, वह तो भोग-विल्लास का कीड़ा है, जो अपमान 
की अग्नि को सह न सका और अपने वास्तविक जीवन से पहुँच 
गया--नरक का कीड़ा-वहू ! 
ओर ऐसा वह भी जो सर तो मुड़ा ले; सगर मन के बिकारों 
को छोड़ न सके। साधु-वेश तो बना ले; मगर जो जीवन-भर 
रोता ही रद्दे । जो भिज्षा की कोल्ली तो कधे पर ढाल ले; मगर 
ज्ञान को भोली जिसके पास न हो--तो, ऐसा भी वह साधु नहीं, 
मुर्दा है। आजकल ऐसे ही साधुओं ने साधु के जीवन की ऊँचाई 
को बहुत नीचे गिरा दिया है। साधु के जीवन में तपस्या का बल 
चाहिए। कष्टों को सहन करने की क्षमता चाहिए । भूख-प्यास 
को सहन करने को शक्ति चाहिए । तभी, वह साधना के क्षेत्र में 
हिमालय की चट्टान के सदृश्य अडिय खढ़ा रह सकता है । फिर, 
आँधी और तृफ़ान उसका कुछ नहीं बिगाड़ सकते | उस सच्चे 
साधु को संसार की कोई भी शक्ति मार्ग-च्युत नहीं कर सकती । 
हाँ, जो साधु अन्दर से खोखले हैं--जो केवल साधु का 
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बाना लेकर खड़े हैं--तो, में समता हूँ, वे साघु तो आज नहीं तो 
कल ज़रूर मरेंगे | निश्चय ही मर जायेंगे । उन्हे कोई भी पार्टी 
उखाड़ कर फेक देगी। वास्तव में, वे अपनो मोत स्वये दो मर 
जायेंगे । उन्हें कोई रोने वाला भो मयस्सर नहीं होगा। किन्तु 
जिनके अन्द्र सच्चा तेज मौजूद है, जो निष्प्राण नहीं हैं, जिनके- 
अन्द्र चारित्र और ज्ञान का बल सोजूद है, जिनके हृदय में साधता 
की ज्योति जग रद्दी है, उनको गर्मी-सर्दी, घूंणा-तिरस्कार और 
भूख-प्यास चूर नहीं कर सकती | अपमान का विष उन्हें मिटा 
नहीं सकता | ओर ऐसे ही साधु अनन्त काल से साधना के क्षेत्र 
में आगे बढ़े हैं ओर अनन्त काल तक घढ़ते चले जायेंगे । अब 
तक अनेकों सिंहासन जन्मे और मिट्टी में मित्र गये; मगर ऐसे 
साधुओं की प्रगति को कोई भी न रोक सका--ओर न भविष्य 
मे ही कोई रोक सकेगा । वे तो कत्तेव्य के क्षेत्र में. ठीक ढेंग पर 
बढ़ते ही चले जायेंगे। 

तो, सच्चा साधु बनना है तो तितिज्ञा चाहिए--जीवन में । 
सच्चे साधु का जीवन त्याग ओर तपस्या के वल पर ही ऊँचा 
उठता है| सच्चे साधु को आडम्बर जीवित नहीं रखते | वास्तव 
सें, वह तो आडम्बरों से दूर रह कर ही जीवित रहता है। इसी 
लिए जब में साधुओं को भी 'आडम्बरों से घिरा हुआ देखता 
हूँ तो में ठद्दर कर सोचता द्वी रह जाता हूँ ) एक दिन जब गृहस्थ थे 
तो विवाह में, सरने पर और जन्म पर आउडमस्बर थे; मगर जब्र 
साघु के जीवन में आ गये तो अब आड्बरों का साथ क्यों! 


च्ऋ 
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जीवन के आइम्बरों को दूर हटाने के लिए ही तो साधु का वेश 
धारण किया, लेकिन फिर भी उनका साथ न छोड़ सके तो साधु 
बनने से लाभ दी क्‍या हुआ। यह घात तो समम में कुछ आई 
नहीं--समझ्त में आने वाली है भी नहीं। जिन आडम्बरों के 
खिलाफ साधु-समाज ने अपनी आवाज़ बुलन्द की, अब आकर 
थे स्वयं ही उनसे घिर गये तो कया महत्ता रही--उत्के इस जीवन 
की ! जिस बुराई को हम गृहस्थ के जीवन से भी दूर हठा देसे को 
सोचे, उसके खिलाफ़ अपनी आवाज़ चुलन्द करें; मगर उस 
घुराई से हम स्वयं ही घिर जायें--तो, हमारे जीवन, हमारे 
कथन का फिर बड़प्पन ही क्‍या है। 

तो, मैं कहता हूँ, इन आडबम्बरों से साधु और गृहस्थ दोनों 
को ही दूर रहना चाहिए | तभो, जीवन में वहू शक्ति ग्राप्त हो- 
सकती है, जो मुक्ति के पथ पर आपको सतत रूप से अग्नसर करती 
रहेगी । जो जीवन को जीवन की ऊँचाई पर पहुँचा कर अन्त 
में मोत्ष के मन्दिर में ले-जाकर खड़ा कर देगी । 

तो, गृहस्थ के जीवन में भी तितिक्ञा की उतनी ही आवश्यकता 
है, जितनी एक साधु के जीवन में | तो, जीवस के कल्याण के 
लिए गृहस्थ को मखमली सेजों का मोह छोड़कर शुद्ध विचारों के 
बल्न पर स्वयं में सच्चा बल जागृत करना चाहिए। सच्चे ज्ञान 
को ग्रहण कर साधना के लेत्र में आगे बढ़ना चाहिए | संकट के 
समय में आपत्तियाँ सहन करने के लिए लौह पुरुष बनना 
चाहिए । फिर, आपके सा को आँधी और तूफान, गर्मी और 
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सर्दी ओर भूख ओर प्यास अवरुद्ध नहीं कर सकती | ओर जब 
पूर्वजों का यद्द सच्चा बंल, सच्चा तेज आप में विद्यमान्‌ होगा 
ते फिर आपका देश द्रिद्र नहीं रह सकता । अज्ञान का अंधकार 
आपके देश में ठहर नहीं सकता । विधवाओं का करुण-क्न्दन 
सुनाई नहीं पढ़ सकता। बूढ़े अपने द्वी नेत्रों के जल से भीगे हुए 
दिखलाई नहीं दे-सकते । युवक गलियों में ठोकरें खाते हुए 
दृष्टिगोचर नहीं हो-सकते। देश के बच्चे अपनी ज़िन्दगी फे पचास- 
साठ वर्ष गधों की तरह नहीं बिता सकते | नोन-सतेल-लकड़ी के 
चक्‍कर में ही पड़े रहकर जीवन समाप्त नहीं कर सकते | 
बहिने पर्दे और फेशन के अधकार में घूम-घूम कर ही जिन्दगी 
नहीं गुजार /शकती । केवल चूल्हे और चक्की में ह्वी अपनी 
ज़िन्दगी नहीं खपा सकतीं । वे भी साधना के क्षेत्र में आगे बढ़कर 
देश में एक क्रान्ति उत्पन्त कर सकती है। सामाजिक क्षेत्र में जो 
आधा भाग उन्हें मित्रा हे, इस प्रकार वे उसका उपभोग कर 
वीर माँ और वीर पत्नी, वीर पुत्री ओर वीर बहिन वनकर नारी 
के गौरव को एक बार फिर जीवित कर सकती हैं । 

अगर भगवान्‌ महावीर की वाणी को आपने मत्ी प्रकार से 
सुना ओर सममा है तो मेरी वात से आप जरूर सहमत होंगे 
ओऔर देश के--समाज के इस विशाल अंग--नारो समुदाय की 
जागृति के पक्षपाती भी ! अ्रगर देश की एक भ्रुज़ा ठीक है, बल- 
शाली है और दूसरी भुजा अशक्त और निकस्मी तो देश की रक्षा 
नहीं दो-सकती । अगर तलवार वाला हाथ वार करने में पढ् है; 
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मगर ढाल वाला द्वाथ निस्सह्याय--तो, तल्वार चाला हाथ अधिक 
देर तक साथ नहीं दे-सकता । वहू कट कर ज़रूर गिर जायेगा। 

अगर किसी देश में अशक्त, बूढ़े ओर निश्सहाय व्यक्ति आँसू 
बहते हैं तो उनके आँतू की प्रत्येक बूँद विष की बूँद के समान 
है और विष की यह बू'द देश की काया को धीरे-घीरे गला 
डालती है। इसलिये स्त्रय॑ में सच्चा क्षत्रियत्व पेदा करो, सेवा-मार्गे 
में बरागर आगे बढ़ो--तो, उनके आँसू बाहर निकल कर फिर 
देश की काया पर नहीं गिर सकते । वे आँखों के अन्दर दी सूख 
जायेंगे। आँखों के अन्दर द्वी सूख जायेंगे तो देश का अकल्याण 
होना फिर असंमव होगा । 

मगर तितिज्ञा का यह अर्थ नहीं है कि इस शरीर के साथ 
दुश्मनी निभाओ । अगर सो बे में मरते हो तो पचास वर्ष में 
ही यहाँ से कूँच कर जाओ । जेन-धर्म इस बात की प्रेरणा नहीं 
देता है। जैन-धर्म इस शरीर को अपना शत्र्‌ नहीं समझता है, 
घह तो विकारों के साथ ही इन्द करने की सलाद देता है। इसी- 
लिये जेन-आचार्यों ने जेच और जिन की व्याख्या इस प्रकार 
की है-- 

रायद्वेषा दिशत्रुन्‌ जयतीति जिनः 
राग, दवेष, काम, क्रोध, सद, अहंकार आदि' मनुष्य फे अंत- 
रंग वैरी हैं, जो, इन पर विजय प्राप्त कर सकता है. या कर लेता 

है, वह 'जिन? कहलाता है--ओऔर जो अभी इस ओर प्रयत्नशीत 
है, जो अभी एक-एक विक्रार को जीवन-छत्र से घाहर फेंकने के 
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लिये लड़ रहा है, वह जेन है । 
तो, आचार्यों की इस व्याख्या में शरीर के साथ शत्रुता बतेने 
की बात कहीं पर भी नहीं कद्दी गई 4 आँख, नाक, कान, ह्वाथ, 
पेर आदि शरीर के किसी भी अंग का नाम कहीं पर भी नहीं 
लिया गया । यहाँ तो केवल विकारों के साथ लड़ने की ही वात 
कही गई है। में मानता हूँ, कभी-कभी ऐसा होता है कि साधना 
के बीच यह शरीर धोखा दे जाता दै--इसके विकार उस समय 
कुछ दूसरी द्वी बात कहने लगते हैं; मगर उस समय भी इस पर 
सोटे वरसाना उचित नहीं है--क्योंकि यह शरीर तो सप॑ के बिल 
के समान है, जिसमें सप॑ शरण लेता है। मान लो, एक युवक 
हाथ में डंडा लेकर सपे को मारने दौड़ा; मगर सप॑ दौड़ कर 
अपनी वांवी में घुस गया और उसकी अन्तिम गहराई में जाकर 
बेठ गया तो उसकी बांबी के मुँह पर अगर वह युवक डंडे बर- 
साता है तो ऐसा करने से कया वह सर्प मर जायेगा। तो, कोई 
भी साधक, चाददे वह साधु है अथवा गहस्थी, जेन अथवा जिन 
बनने के लिये विकारों से लड़ता द्ै। ओर शअपने विकारों से 
लड़ने का नाम ही साधना है | अगर बद्द शरीर पर सोटे बरसाता 
है तो कद्दा जा सकता है कि वह वास्तविक साधना से बहुत दूर है। 
वास्तव में,विकार द्वी सपे हैं--ताकि उसकी वांवी ! यह 
शरीर तो आपने अनेक बार धारण किया है और अनेक बार 
हो यह मरा है। कमी यह शरीर दक्तताया गया है, कभी जला 
दया गया है ओर कभी योंदी पढ़ा रह कर गल-सड़ कर मिट्टी 


अपराजित जीवन : ६५ 


में मिल्न गया है; मगर इस घात से कितनी ध्ञाध्यात्मिक उन्नति 
हुई है, आपको ! शायद कुछ भी नहीं | तो, शरीर के साथ 
लड़ने से मुक्ति नहीं मित्रती है । युक्ति तो प्राप्त होती है, विकारों 
ओर वासनाओं के साथ जूमने से ! 

मगर इसका अर्थ यह भी नहीं है कि इस शरीर को इतना 
महत्व दे दिया जाये कि कभी प्रसंग आये इससे कोई साहूतिक 
कार्य लेने का--तो, यह मोह-समता लेकर आपके सामने खड़ा हो 
जाये और आप भी इसकी मोह-ममता में फेस कर इससे बह. 
काये द्वी न लें। वो, ऐसे प्रसंग के समय में आपमें इसके मोह को 
ठकराने का साहस भी होना चाहिये | इस तरह के प्रसंगों के अव- 
सर के लिये इसे तेयार रखने को तेयारी भी होनी चाहिये, जिससे 
सोह-समसता की बात आपके सासने आये ही नहीं। तो, आपको-- 
साधक को अपनी तपस्या ओर साधना के द्वारा जीवन को आगे 
बढ़ाना चाहिये। 

तपस्या के लिए तपस्या और तप के लिए तप--यह जेन-घर्म 
की धारणा नहीं है। केवल तप करने के लिये दी तप करना, यह्‌ 
जेन-घर्स की साधना नहीं है। जेल-घस में तप करने का अथ है, 
विकारों को शान्त करना | अपने मन के विकारों को दूर करना। 
तो, जब तक आत्मा सन के विकारों को शान्त नहीं कर पा रहा 
है--अभिमान, कोघ, साया, लोभ ओर वासना को दूर नहीं 
फेक रहा है, तो, व्यर्थ के देह-दंड-झूप तप से क्‍या त्ञाभ ? सान 
लो, तप फरने से भी मन शान्त नहीं हुआ, ठंडा होने के बजाय 
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वह ओर गर्म हो उठा--उल्लमन में पड़ गया--तो ऐसी स्थिति में 
जैन-धर्म में उसे पारने के द्वारा शान्त करने की बात कही गई है। 
हमारे यहाँ दोनों का ही महत्व है । 

भगवान्‌ महावीर का एक नास था--वद्येमान ! यानी 
निरन्तर बढ़ता रहने वाला ! और हम देखते है कि भगवान्‌ 
महावीर को आत्मा साधना के क्षेत्र में निरन्तर बढ़ती द्वी चत्नी 
गई । वह ऐसा सिद्द था, जिसने संक्रटों ओर आपत्तियों से घबड़ा 
कर कभी पीछे मुड़कर नहीं देखा । यही कारण है जो भगवान्‌ 
वर्यसान नाम से भी युकारे जाते हैं । भगवान ने तपस्या की और 
छः छः मद्दीने की तपस्या की। वह एक दिन, दो दिच--इस तरह 
छः छः मास तक निरन्तर पवित्रता के क्षेत्र में, शान्ति के क्षेत्र में 
ओर विजय के क्षेत्र में, क्रम-क्द्म कर निरन्तर आगे बढ़ते गये 
ओर जव छः मास की तपस्या से निरत हुए तो उन्होंने अगर 
पारने की आवश्यकता महसूस की तो पारना भी किया | वह नगर 
की गलियों में घूमे और सदूभावना भरा हृदय वाला अगर कोई 
गृहदस्थ उन्हें दिखलाई पड़ा तो उन्होंने उसके सम्मुख हाथ फैला 
दिया | ओर उस भाई से आहार प्राप्त किया | और इस प्रकार 
जीवन के क्षेत्र में एक क्रम ओर आगे बढ़े । उन्होंने जीवन की 
सर्वोत्कष्ट अंचाई प्राप्त को । 

तो आवश्यकता इस बात की दै कि इसे हम दर्शन के प्रकाश 
में देखें । वस्तु-तत्व को समझने के लिये विकसित बुद्धि से काम 
लें। और अगर ऐसा करते हैं तो तप था पारने के पीछे पागत्र 
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होने की असलियत हमारी समझ में सहज ही में आ-जायेगी। 
तो, घास्तबिकता तो यद्द है कि सन के विकारों को दूर करने के 
लिये जब जिस क्रिया की आवश्यकता सहसूस करो, तभी बह 
क्रिया करो और जीवन के क्षेत्र में आगे बढ़ो । जरूरत हो तो तप 
करो, पारने की आवश्यता हो तो पारता करो। स्वाध्याय की 
आवश्यकता का अनुभव करते हो तो स्वाध्याय करो। तपत्या, 
साधना और पारने से बेंधो मत ! बंधो केवज्न जीवन की पवित्रता 
के साथ ! और इसको क्रायस रखने के लिये जब जिस क्रिया की 
आवश्यकता सममो, उस क्रिया को असल में लाओ। 

जिस देश और समाज के व्यक्ति में विकसित - बुद्धि से कार्य 
करने की क्षमता है, वह देश और समाज ओर चह व्यक्ति सबंदा 
जीवन की ऊँचाई पर चढ़ेगा। वह मुर्दा बनकर जीवित नहीं रहेंगा । 
जीवन के सत्य को वह भल्री अ्कार से समकेगा और पविन्नता के 
क्षेत्र में निरन्तर आगे बढ़ता जायेगा। 


जोधपुर | 
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वह और गर्म हो उठा--उल्लकन में पड़ गया--तो ऐसी स्थिति में 
जैन-धर्म में उसे पारने के द्वारा शान्त करने की बात कही गई है। 
हमारे यहाँ दोनों का ही महत्व है । 

भगवान्‌ महावीर का एक नास था--वर्भ्मान ! यानी 
निरन्तर बढ़ता रहने वाला ! और हम देखते हैं कि भगवान्‌ 
महावीर को आत्मा साधना के क्षेत्र में निरन्तर बढ़ती दी चली 
गई । वह ऐसा सिद्द था, जिसने संक्रटों और आपत्तियों से घबड़ा 
कर कभी पीछे मुड़कर नहीं देखा । यही कारण है जो भगवान्‌ 
वर्यमान नाम से भी युकारे जाते हैं । भगवान्‌ ने तपस्या की और 
छः छः महीने की तपस्या की | वह एक दिन, दो दिन--इस तरह 
छः छः मास तक निरन्तर पवित्रता के ज्षेत्र में, शान्ति के ज्षेत्र में 
ओर विजय के क्षेत्र मे, क्रम-क्म कर निरन्तर आगे घढ़ते गये 
ओर जब छः मास की तपस्या से निरत हुए तो उन्होंने अगर 
पारने की आवश्यकता महसूस की तो पारना भी किया | वह नगर 
की गलियों में घूमे और सद्‌भावना भरा हृदय वाला अगर कोई 
गृहस्थ उन्हें दिखलाई पड्ठा तो उन्होने उसके सम्मुख द्वाथ पीला 
दिया | ओर उस भाई से आहार प्राप्त किया । और इस प्रकार 
जीवन के ज्षेत्र में एक क्रम ओर आगे बढ़े । उन्होंने जीवन की 
सर्वोत्कष्ट ऊंचाई प्राप्त को । 

तो आवश्यकता इस बात की है कि इसे हम दर्शन के प्रकाश 
में देखें । वस्तु-तत्व को समझने के लिये विकसित बुद्धि से काम 
लें। और अगर ऐसा करते हैँ तो तप या पारने के पीछे पायल 
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होने की असल्लियत हमारी समझ में सहज ही में आ-जायेगी। 
तो, घास्तविकता तो यह है कि मन के विकारों को दूर करने के 
लिये जब जिस क्रिया की आवश्यकता महसूस करो, तभो वह 
क्रिया करो ओर जीवन के क्षेत्र में आगे बढ़ो । ज़रूरत हो तो तप 
करो, पारने की आवश्यता हो तो पारना करो। स्वाध्याय की 
आवश्यकता का अनुभव करते हो तो स्वाध्याय करो। तपस्या, 
साधना और पारने से बँधो मत ! चंधो केवल जीवन की पवित्रता 
के साथ | ओर इसको क्लायम रखने के लिये ज़ब ज्ञिस क्रिया की 
आवश्यकता सममो, उस क्रिया को अमल में लाओ। 

जिस देश और समाज के व्यक्ति में विकसित - बुद्धि से कार्य 
करने फी क्षमता है, वह देश ओर समाज ओर वह व्यक्ति सघेदा 
जीवन की ऊँचाई पर चढ़ेगा। वह मुर्दा बनकर जीवित नहीं रहेंगा । 
जीवन के सत्य को वह भली प्रकार से सममेगा और पविन्नता के 
क्षेत्र में निरत्तर आगे बढ़ता जायेगा । 


जोधपुर | 
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जैस-धर्स के सामने एक प्रश्न है और वह इतना महत्वपूर्ण है 
कि उस पर हमें गरभीरता के साथ, संजीदंगी के साथ और शास्त्रों 
के आधार को स्वीकार करते हुये च्तमान द्रव्य, ज्षेत्र, काल और 
भाव को दृष्टि सें रखकर गहरा ओर गंभीर विचार करना होगा ! 
इस प्रकार जब तक हम उसे दल नहीं कर लेते, त्व तक हमारा 
उसके सम्बन्ध में कोई स्पष्ट निणय नहीं द्ो-सकता । न वस्तु-स्थिति 
को धु'घली रख कर हम जैन-घम के मर्म-स्थल को ही छू-सकते 
हैं। केवल शास्त्रों के ऊपरी अध्ययन से भी कोई काये नहीं 
बनेगा । परस्परा के ऊपर मोले खाने से जीवन-समुद्र की गहराई 
जानने का दावा करना भारी भूल होगी। तो, अब प्रश्न होता दै 
कि आखिर वह प्रश्न क्या है ! 


सज् से नयी नन्‍॑ेे: 


च्ल्जज हि 
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में अनेक बार स्पष्ट रूप से कह चुका हूँ कि जैन-घम संसार में 
कुछ करने के लिये है। संसार में कुछ करने के लिये उससे मानव- 
सात्र को भेरणा मिलती है । वह प्रत्येक सानच्र को रोक कर, टोक 
कर कहता है कि कुछ करो । तो, आज उसके सामने यह प्रश्न 
उपस्थित हुआ है कि वह ज्यक्ति को मान्यता देता है या मानव- 
समाज को मुख्य मानकर चलता है । उसको दृष्टि में व्यक्ति बड़ा 
है या समाज बढ़ा है। वह माला के अलग- अलग बिखरे-पड़े 
मनकों की भाँति जीवन को एक अलग इकाई के रूप में मान्यता 
देता है--अथवा माला या इकाई के समष्टिाव को महत्ता 
प्रदान करता है । 
जब-जब कोई साधक इस प्रश्व पर विचार करने के लिये 
बैठता है और इस गंभीर और गौरवशाली प्रश्न की गहराई में 
डुबकी क्षणाता है तो उसकी बुद्धि सें अनेकानेक बातें आकर 
शअटक जाती हैं | इसीलिये इस प्रश्न का उत्तर देते समय कोई कुछ 
कह्टता है ओर कोई कुछ । कुछ लोगों को धारणा कुछ बन जाती 
है और कुछों की कुछ । तो, उनमें से कुछ कहते हैं कि व्यक्ति ही 
बढ़ा है-। उसका समूह या समाज बढ़ा नहीं है । इसलिए व्यक्ति 
को अपने ही ' निर्माण की ओर ध्यान देना चाहिये ) उसे अपने 
लिये ही सामग्री जुटाकर उस सामग्री का स्वयं हीं उपंभोग करना 
चादिये। उसे तो जीवन के पथ पर अपनी ही इकाई लेकर चलना 
है। और जब उसे अपनी ही इकाई मानकर चलना है तो उसकी 
दृष्टि में समाज का कोई मूल्य नहीं होना चाहिये। समाज अपने 
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कर्मों का फल भोगे, उसे इस बात से क्या वास्ता ? इस सम्बन्ध 
में कुछ भाइयों की ऐसी धारणा होने के कारण द्वी अनेक व्यक्ति 
जैन-धर्म को व्यक्ति-प्रधान धर्म मानने लगे हैं । वे कंहते हैं, जब 
इसकी दृष्टि में समूह का कोई मूल्य द्वी नहीं है तो इसे व्यक्ति 
प्रधान धर्स मासने के सिवाय और माना भी क्या जा-सकता है ! 

किन्तु दूसरी ओर के विचारकों से जब हम यही अश्न करते 
हैं तो इस सम्बन्ध में उनके विचार भी हमें सुनने को मिलते हैं। 
उनकी दृष्टि मे व्यक्ति का कोई मूल्य नहीं है। कोई अस्तित्व नहीं | 
अपने विचारों में वे व्यक्ति के स्थान पर समाज को ही महत्व की 
वस्तु स्वीकार करते हैं। मनकाओं को नहीं, वे माला का ही मूल्य 
आँकते हैं । कह सकते हैं, उनकी दृष्टि में मनका नहीं, माला है । 
व्यक्ति नहीं, उसका समूह है। 

मगर यहाँ पर दोनों ओर के विचारकों के द्वारा जो ही? का 
प्रयोग किया जाता है, में सममता हूँ, यह “ही” चह शब्द है, जो 
जैन-घर्म की भावना पर सीधा प्रद्दार कर जैन-दर्शन को चोट 
पहुँचाता है । भारतवर्ष में जैन-धर्म हज़ारों वर्षो" से जिस 
अनेकान्तवाद, समनन्‍्वयवाद और अपनी गम्भीर विचार-धारा के 
द्वारा हजारों लाखों को प्रकाश देता चल्मा आया है, उसकी उस 
गौरवमयी ज्ञान-धारा को यह 'द्वी'निकस्मी करार देता है। जब प्रसंग 
आ गया है तो में आपको स्पष्ट शब्दों में वतलादु'--जैन-धर्म के 
दर्शन में सबंदा और सर्वत्र आपको 'भी' का प्रयोग दिखलाई देगा 
“ही! के वहाँ पर दर्शन भी नहीं दंगे | वहुत मोटी सी बात है 
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जब जैन-धर्म सत्य को लेकर आगे बढ़ता है तो वह किसी भी बात 
पर ही? का प्रयोग कर सत्य की अवहेलना क्‍यों करेगा। वास्तव 
में, जहाँ पर 'ही? है, वहाँ सत्य की उपासना नहीं दो सकतो | इस 
प्रकार वहाँ तो हम एकान्त-आग्रह लेकर खड़े हो जाते हैँ--ओऔर 
इस तरह अपनी मान्यता को महत्व देते हैं. तथा दूसरों की धारणा 
को ठकराते हैं । तो, अगर हम ठीक ढंग पर सोचें तो ज्ञात होगा 
कि जेन-धर्म दी? में नहीं भी? में है। जहां “सी! है, वहीं जैन-घर्मे 
है | सत्य की उपासना भी है । 

तो, यह बात अब हमारी समम में मली प्रकार से आ जाती 
है कि जैन-धर्म व्यक्ति को भी स्वीकार करता है और उसके समूह 
को भी ! उसने व्यक्ति को भो माना है ओर उसके समाज को भी ! 
उसकी दृष्टि में सतका का भी मूल्य है ओर माला का भी ! तो, 
जैन-द्शेन को आधार मानकर अगर हम इस प्रश्न का उत्तर देना 
चाहते हैं तो हमको व्यक्ति का भी मूल्यांकन करना होगा और 
सुमाज का भी! क्योंकि जैन-धर्म की दृष्टि में व्यक्ति का भी 
महत्व है और समाज का भी । 

यह्‌ युग जो चल रहा है, इसमें व्यक्ति का महत्व बहुत वढ़ गया 
है। यह बात सत्य है कि वह आज से ही नहीं बढ़ा है ओर न एकद्म 
ही बढ़ा है-दो-सो, तीन-सो, पाँच-सो, न सालूम कितनी शताव्दियों से 
व्यक्ति की प्रतिष्ठा बराबर होत्ती चल्ली आ रही है और इस युग में 
व्यक्ति अब आकर इतना बड़ा हो गया है कि उसने समाज को ढक 
लिया है। सारा समाज उसके भीमकाय शरीर के पीछे छिप गया 
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है और समाज का मूल्य बहुत घट गया है। तो जब व्यक्ति को 


समाज के द्वारा इतनी महत्ता मिली ' है, उस पर लगातार और 
श्रद्धापूषेक भक्ति के इतने अधिक फूल चढ़ाये गये हैं तो अब ओआ- 
कर यह आवश्यकता भी उत्पन्न हो गई है कि व्यक्ति अपनी 
चुराइयों को भी टटोल कर देखे। जैन-धर्स आपके सम्मुख अपनी 
इस भावना को रखना चाहता है कि आप जब अपने जीवन में 
प्रवेश करें तो अपनी ठुराई और अच्छाई दोनों को परखें। आप 
मालूस करें कि आपके हृदय के किस कोने में राम बेठा है और 
किस कोने में रावण । रामायण की इन दो धाराओं में से श्राप 


किस धारा के अधिक नजदीक हैं ओर किस घारा से बहुत दूर। 


आपके हृदय में राम गौरवशाली रूप में विराजमान है या रावण 
बेठा हुआ है । 

मगर आपको यद्द तभी ज्ञात होगा जब आप देखने की दष्ट 
से देखने का प्रयत्न करेंगे (--ठीक, उस डॉक्टर के समान, जो 


ज्ञान-प्राप्ति के देतु, सामने रक्खे हुये शव की निर्देयतापूर्वेक चीर-« 


फाड़ करता है। तो, आप भी जीवन के शव को सामने रख कर 
उसकी छान-बीन निर्देयतापूवक कीजिये | जिस जीवन में कूड़ा-कर्केट 
अधिक इकट्ठा हो जाता है, वह जीवन बदवू देने लगता दद--तो, 
उस कूढ़े-कर्कट को साफ करो | नो ग्रलत चीज़ आप में था गई' 
है, उसे दूर हटा दो | बदवू से भरे हुए जीवन का इस संसार में 
कोई मूल्य नहीं है | तो, गंदगी में पड़े-पढ़े यों 'कीड़े--मकोड़ों की 
तरह रेंग-रेंग कर जीवन समाप्त किया तो जीवन धारण करने से 





समाज में ही व्यक्ति समाया है: ७३ 


क्या लाभ हुआ । इसलिये जीवन को साफ करके स्वयं सो चमको 
ओर उस सत्य के प्रकाश से दूसरों को भी चमकने दो | संसार में 
जितनी दुर भी अपने उस प्रकाश को फेला सको, ज़रूर फैलाओ 
ओऔर इस प्रकार लोगों को समकाओो कि जीवन का मूल्य यह्‌ 
है। सत्य के आलोक में चारित्र-बल की सहायता से, चसचम कर 
चमकने के लिये दो तुमने यह जीवन पाया दै--तो, चुराइयों को 
उसका अंग सान कर उसे नष्ट करने का प्रयत्न मत करो | 

शास्त्रों की यह शिक्षा, उनका यह कथन तुम्हारे लिये भी हे 
ओर अन्य सभी के लिये भी। तो, इन शब्दों में यह भावना तो 
कहीं पर भी दिखलाई नहीं देतो कि कोई अपने व्यक्तित्व को 
समाज से अलग रख कर देखने का प्रयत्न करे | कोई यह सोचे 
भी कि समाज में फेज्ञी हुई घुराइयाँ उसका कुछ भी नहीं बिगाड़ 
सकती । उस पर छुछ भी प्रभाव नही डाल सकती । किसी व्यक्ति 
का यह सोचता तो ऐसा है जेसे वह समुद्र में गोता लगा कर 
बाहर निकलने पर सूखा रद्द जाने का स्वप्त देखे। जब चारों 
ओर कीचड़ ही कीचड़ हो तो उसका पेर बिना सने कैसे रह 
सकता है। वह इस बात का दावा किस प्रकार कर सकता है कि 
कोचड़ की उस गन्दगी ने उसे छुआ दी नहों | उसके पेर सें वह 
. लग्नी ही नहीं । 

कोई चमत्कार तो उसके पास है नहीं जो वह यह कर 
दिखाये । जब एक साधारण प्राणी के समान द्वी चह भी इस 
पृथ्वी पर अवतरित हुआ है, समाज के व्यवद्दारों को सानते हुए 


्ः 


डॉ 
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अपना जीवन यापन कर रहा है ओर जीवन का प्रत्येक क्षण 
समाज के संग में व्यतीत हो रहा है तो उसका फिर यह कहना 
कि समाज की बुराइयाँ उसे नहीं छू पा-रही?/हैं, समाज में फैली 
बुराइयों से उसका कोई वास्ता नहीं है > उसके दम्भ ओर पाखण्ड 
के अतिरिक्त और हो ही कया सकता है | तो, सत्य यह है कि 
अगर समाज अच्छा है तो उसे अच्छा प्रकाश मित्र रह्या है 
ओर अगर बुरा है तो बुरा | यह हो सकता है.कि किसी व्यक्ति. 
को इस बात का, प्रत्यक्ष अनुभव न होता हो; मगर पेरोक्त मे वह 
इससे अछूता नहीं रह सकता । तो, ऐसे व्यक्ति को इस सत्य का 
ज्ञान तब होता है जब प्रत्यक्ष रूप से न दिखलाई देने वाले रोग 
के कोटारुओं के समान समाज की बुराइयो के कीटारु भी एक 
. दिन यकायक उस पर भयंफर रूप से हमला कर बेठते हैं। और 
ऐसे उस व्यक्ति को तव अनुभव होता है कि वह जीवन -दषोत्र 
के क्लिस कोने में विचरण कर रहा है ओर तभी वह यह 
जान पाता है. कि उसके जीवन में भी समाज का, संघ: का, 
सामूहिक जीवन का कुछ मूल्य है। वह उससे अलग नहीं है | वह 
भी उसका एक अंग है। 
सम्भव हैँ किसी समय कोई व्यक्ति घन के बल पर या ऊँची 
जाति मे जन्म लेने के कारण अथवा शासकीय विभाग में किसी 
ऊँचे पद पर श्रतिष्ठित होने की वजद्द से एकाकी रूप में कुछ आगे 
बढ़ जाय ओर इसीलिये बह स्वयंभू बनने का दावा करे तो उसका 
यह दावा भी निर्थक और निकम्मा दै--क्ष्योंकि कुछ दी समय 
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घीतने पर, जब उसका यद्द अहम्‌ अपनी पराकाष्टा पर पहुं चेगा 
तो उसको ले-डबेगा | कोई बहुत छोटी-सी घटना द्टी उसके इस 
अभिमान को चूर-चुर कर क्षण-भर में ही उसे वास्तविक स्थिति में 
लाकर खड़ा कर देगी । 

तो, जैन-धर्म ही कया, संसार का कोई भी धर्म किसी भी 
व्यक्ति के इस तरह बढ़ने के रूप को स्वीकार नहीं करता । उसे 
प्रतिष्ठित नह्ठीं मानता । और शअगर संसार में कोई ऐसा घस है, 
जो व्यक्ति के इस प्रकार के अहम्‌ को स्वोकार करता दो तो उस 
घ॒र्म के सम्बन्ध में में बहुत द्वी नम्रता से कहूँगा कि वह धर्म, धमे 
फी मर्यादा के अन्तर्गत नहीं है। वह घम नहीं है । बहू किसी 
स्वार्थ-परायण व्यक्ति का प्रल्ाप-मात्र है, जो किसी कारणण कुछ 


काल के लिये इस प्रथ्वी पर पतप गया है और शीघ्र ही समाप्त 


हो जायेगा | 

किसी विशेष जाति में जन्म लेने के कारण अथवा किसी धन- 
कुबेर के यहाँ उत्पन्न होने की वजह से या स््रय॑ ही घन या उच्च- 
पद प्राप्त कर लेने पर कोई व्यक्ति प्रतिष्ठित नहीं माना जा- 
सकता | व्यक्ति के विषय में जैन-घ्म इसी तथ्य या सत्य को 
स्वीकार करता है। जैन-घस इस सम्बन्ध में संसार के सम्मुख एक 
विशेष और महत्वपूर्ण सन्देश उपस्थित करता है | उसका कहना है 
कि संसार को सभी आत्माओं में एक ही चेतन तत्व ग्रस्फुटित 


बनी 


हो रहा है । उनमें कोई भी भेद नहीं है । जो-छछ भी भेद है, पह . 


जीवन फे आचरण का है। अगर कोई मनुष्य सत्कर्म करता है 
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तो वह जाति, जिसमें उसने जन्म लिया है, क्रितनी ही नीचो क्‍यों 
न समभी जातो हो, तो भी वह उच्च है। और यदि किसो जाति 
के व्यक्तियों के आचरण शुद्ध नहीं हैं. तो चह जाति चाहे कितनी 
ही भी धनवान ओर ऊँचो क्‍यों न मानी जाती हो, वह धर्म की 
दृष्टि में उच्च नहीं दहो-सकती । कम-से-क्रम जैन-धर्म तो इस धात 
को इस रूप में स्वीकार नहीं कर सकता | + 

जैन-घ्म तो व्यक्ति के आचरण पर ज़ोर देता है। वह जाति 
के बन्धन को स्वीकार नहीं करता । सत्कर्म को राह पर चलने वाले 
सभी व्यक्ति जैन-घर्मे के आंगन में बिना किसी भेद-भाव के खड़े 
होने का अधिफार रखते है । खड़े होते दें । इस महान मन्दिर के 
सिह-द्वार पर जब कोई प्रवेश पाने के लिये आता है तो उससे यह 
नहीं पूछा जाता कि वह्द किस जाति का है अथवा किसी विशेष 
जाति में जन्म लेने पर द्वी वह इस द्वार में प्रवेश पा-सकता है। 
ओर अगर द्वार पर खड़ा हुआ कोई साधु या श्रावक प्रवेश 
करने के लिये उस इच्छुक व्यक्ति से यह प्रश्न करता है तो में 
कहूँगा कि उस साधु या श्रावक ने जैन-घम के मूल को जाना ही 
नहीं है। उसकी भावना को सममा ही नहीं है। अभी तक वह 
साधु या श्रावक दुनिया के धंधे में द्वी उलका हुआ है ओर उसने 
जैन-धर्म के मर्म को स्पश्े द्वी नद्दी किया है । 

तो, जैन-घर्म के द्वार पर यह नहीं पूछा जाता कि तुम्दारी 
जाति क्‍या है। तुम्दारे पास घन का भांडार हैँ या नहीं। तुम 
सिंहासन पर बेठने वाले दो या सडक पर भाड़, देने घाले | इसके 


समाज में ही व्यक्ति समाया है: ७७ 


विपरीत द्वार पर खड़ा हुआ साधु या श्रात्रक प्रवेश पाने के 
इच्छुक उस व्यक्ति से पूछता दै--ओ भद्ग | क्‍या तुम अपने 
जीवन को घनाना चाहते हो ? अपने जीवन का निर्माण करना 
चाहते दो ! तुम्दारे जीवन की जो चमक दब पड़ी है, क्या उसको 
तुम प्राप्त करना चाहते हो ? तुम धमे के इस क्षेत्र में आना चाहते 
हो तो क्या तुस इसके लिये पूर्ण रूप से तेयार हो ? तुम ठीक रूप 
में इसे महण कर सफोगे ? और अगर साधक कद््ता है, में महण 
कर सकता हूँ--तो, उस साधक के लिये धर्म के मन्दिर का वह 
द्वार अनन्त काल तक खुला हुआ है। खुज्ञा रहेगा । किसी भी 
धनवान था जाति के कारण उच्च बनने वाले भाई का यह्‌ 
साहस नहीं है कि उस साधक के लिये वह द्वार को बन्द करदे। 
इसलिये जो व्यक्ति जाति को पविन्नता और अपत्रित्रता के नाते, 
सिद्दासन और ऊँचे मह्॒लों के कारण अथवा अपने व्यक्तित्व की 
क्षमता को बतल्ाते हुए अपनी उच्चता सममता है, उसके नरे में 
चूर रहता है, वह्‌ चुद नहीं है तो ओर क्या है ! जिसकी दृष्टि में 
जीवन की पबित्नता का कोई मूल्य द्वी न दो, वह वज्-मूखे नहीं 
है तो कया है ! | 
एक बार जैन-धर्स के एक आचार्य ने अपनी आवाज बुलन्द 
कर कहा था--और उत्तकी चह वाणी इतनी म्म-स्पर्शी थी कि 
जो आज भी हृदय को छूती है । उन्होंने कह्दा था-- 
/ अबन देश जाया अननात्यर वहिय सरीश | 
जे जिश पम्मपवना, सब्वे ते बन्‍्यवा यणिया ॥ ? 
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कोई भी धर्म किसी देश-विशेष की सीमाओं में क्रेई नहीं होता 
है। समूचे विश्व में वह संचरण करता है। वास्तव में, सारे 
संसार को एक इकाई के रूप में देखने वाला धर्म संसार की 
भोगोलिक या राजनेतिक सीमाओं को स्वीकार नहीं करता। 
ऊँचे-ऊँचे पहाड़ ओर चोड़े तथा तीत्र गति से बहने वाले नदी- 
नाले धर्म की स्वच्छुन्द गति में रोक नहीं लगा सकते। प्रत्येक 
धर्म की दृष्टि में समूचा विश्व एक है--और जब समूचा विश्व 
एक है तो विश्व सें रहने वाले फिर दो किस प्रकार हो सकते हैं। 
इसीलिये जैन-घर्म एक को दो के रूप में नहीं देखता । उसकी 
नजरों में सारा मानव-ससमाज एक है--फिर, कोई व्यक्ति चाहे 
किसी भी देश में उत्पन्न हुआ हो, चाद्दे किसी भी क्रोम की मां 
की गोद में खेल-कूद कर वढ़ा हुआ हो, जैन-धर्म को इस बात 
से कोई मतलब नहीं है, कोई सम्बन्ध नहीं है । 

उपयु क्त पंक्तियों मे आचाय स्पष्ट भाषा में कहते हैं--ठुमने 
चाद्दे किसी भी देश में जन्म लिया हो, कह्दीं भी तुम बढ़े हुए हो, 
किसी भी जाति की माता की गोद में तुम खेले द्ो, चाद्दे जन्म से 
ही ऊँची समझी जाने वाली जाति में जन्म लेकर इस संसार में 
विद्यमान हो या निम्न जाति में तुमने जन्म लिया हो,--जैन-धर्म 
को इन बातों से कोई सरोकार नही हैं। यदि शुद्ध जैनत्व की 
छाया तुम्दारे जीवन के किसी कोने को स्पर्श कर-पारद्दी है; तुम 
राग, ठप आदि पर विजय प्राप्त करने के लिये जीवन-पथ पर 
आगे बढ़ चले हो-ठीक उस सिपाद्दी की भाँति जो जीवन की 


है 
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बाजी लगाकर भी अपने गौरव की रक्षा करना चाहता है-तो, 
तुम में और उन भाइयों में कोई अन्तर नहीं है, जो इसी मागे के 
पथिक हैं, जो इसी ओर के रण-बाँकरे हें.। 

इस समय मैंने आपको वहद्दो बात बतलाई है; जो कभी 
भगवान्‌ महावोर ने कहो थी | भगवान्‌ की उस दिव्य-वाणी को 
मैंने आपके सम्मुख गाया है; मगर में यह नहीं जानता कि आप 
में से कितने भाइयों के हृदय पर प्रमु की यद्द वाणी अपना 
प्रभाव डाल सकी है। आप में से अनेक ऐसे भाई होंगे, जिन्होंने 
अब तक अनेक शास्त्र पढ़े होंगे अथवा सुने होंगे--इसलिये उनके 
विचार भी बहुत ऊँचे होंगे; मगर ऐसे कितने भाई हैं, जो आचार 
की भूमिका में भी शुद्ध रूप से आगे बढ़े हों । किसी बात को मान 
लेना और उसे दूसरों के सम्मुख रख देना तो बहुत आसान है; 
मगर उसे व्यवहार में ले-आना बहुत कठिन । यों इस देश में 
दशेन के पंडित तो अनेक मिल जाओगे; मगर उसे जीवन के 
व्यवहार में उत्तार लेने वाले बहुत कम। वास्तव में, सत्य की 
' महत्ता का गान करने में तो हम बहुत चतुर हैं; मगर उसे बरतने 
में मरुदं जसे हो जाते हैं । 

में देखता हूँ, समवसरण लगता है। बढ़ी-बढ़ी सभायें होती 
है। सभाओं में बढ़े-बढ़े महाजन आते हैं और आगे की जगह 
रोक कर बठ जाते हैं। तब कोई दरिजन आता है और प्रवचन 
भल्ी प्रकार से सुनने की इच्छा से अगर आगे बठने की कोशिश 
करता है तो वे मद्दाजन वहाँ उसे बेठने नहीं देते। तो, में उन 
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भहाजनों से पूछता हँ--क्‍्यों ? जब वह हरिजल पूर्ण रूप से धर्म 
का पालन करने वाला है, वरावरी की सामाय्रिक करने वाला है, 
मद्य-पान नहीं करता है, माँस नहीं खाता है! और जीवन में 
उन्नति की ओर बरावर आगे बढ़ रद्या है--तो, क्या वह आपकी 
पक्ति में वेठने योग्य नही है ? 

इसी लिये तो मुके उन भाइयों की बातें बड़ी अटपटी लगती 
हैं, जो मुमसे कहते हैं कि जेन-धर्म का प्रचार विदेशों में भी होना 
चाहिये । वह बहुत छोटा हो गया है । उसका विस्तार सभी देशों 
में होना चाहिये। तो, इस तरह आप विदेशों की बातें तो करते 
हैं; मगर घर का कूड़ा-ककट साफ नहीं करते । जिसका ह्वाजमा 
ही ठीक नही है, जो मामूली-सी खूराक भी नहीं प्रा सकता, वह 
खअगर सोने का कुश्ता खाये तो कया ल्ञाभ ? वह सोने का कुप्ता 
उसके किसी भी काम नहीं आरा सकता । ज़रा सोचिये, वह उसे 
नुक्सान पहुँचायेगा या लाभ करेगा। 

तो, पहिले अपने दवाजमे को दुरुत्त करने की घात है। जब 
आप अपने समीप में रहने वाले के लिये भी यह सोचते हैँ कि 
इसे कहाँ बिठायें--तो, दूर वाले के लिये तो आपको वहुत-छुछ 
सोचना पढ़ेगा। जो जेन-धर्म के आँगन में आ गया है, उसे आप 
इन्सान समझ कर इन्सान के बेठने-लायक जगद भी नहीं दे सकते-- 
तो, में कहता हूँ कि आप जैन-धर्म फो जानते ही नहीं। उसे 
पद्दटिचानते द्वी नहीं | अगर किसी व्यक्ति का जन्म एक हरिजन 
के घर में हुआ है तो क्या वह आपके पास में बेठने योग्य नहीं 
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है | तो, इस तरह तो आप उसके जन्म को महत्व देते हैं, उसके 
फर्म के स्वरूप को नहीं आँकते हैं। आप तो उसके हड़ी-माँस 
फे पिंड की चिन्ता करते हैं, उसकी आत्मा को स्पशे नहीं करना 
चाहते। और इस प्रकार भगवान्‌ महावीर की वाणी का भी 
आप अनादर करते हैं | इस सम्बन्ध में भगवान्‌ ने क्‍या कहा 
है---क्या आप जानते हैं-- 
“कम्मणा बगहणो होइ, कम्मुणा होह सत्तिओ्रो | 
बइसो कस्मुणा होव सुद्दी हवह कम्युणा |” 

ब्राह्मण जन्म से नहीं, कर्म से होता है और क्षत्रिय भी जन्म 
से नहीं, कर्म से होता है। वैश्य भी कर्म के कारण ही बेश्य 
फहलाता है। तो, कोई भी प्राह्मण जन्म से ही जनेझ पहन कर 
नहीं आता और न ऋग्वेद का ज्ञाता बनकर ही पेदा छोता है। 
इसी प्रकार कोई भी ज्षत्रिय सोने का सिद्दासन अपने साथ बाँध- 
कर नहीं ज्ञाता। न कोई बेश्य ही अपने साथ व्यापार की 
सामग्रियाँ जुटाकर लाता है--तो, जन्म के कारण किसी व्यक्ति 
फो जाह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और शूद्र सानना निरथंक और ग़ल्नत 
है । इसीलिये किसी भी व्यक्ति के कर्मों को देखना ही श्रेयस्कर 
ओऔर उचित है।इस विषय में कयोर ने जो-कुछ कहा, वह 
भी सुनो-- 

तुम कते बहासन, हस कंत सूद। 
हम कत लौह, घुम कत दूघ ॥ , 
प्नाद्षण, क्षत्रिय, वेश्य और शूद्र का भेद मेरी समम में नहीं 


३ 
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आता। जो रक्त जाह्मण के शरोर में बहता है, वही खन शुद्र 
के शरीर में भी प्रवाहित द्ोता है। किसी भी त्राह्यण के शरीर 
में मेंने रक्त के स्थान पर दूध वहते हुये नहीं देखा। न त्राद्मण 
के शरीर में हड्डियों के स्थान पर सोने-चाँदी की शल्राकाएँ हो 
प्रयोग में लाई गई हैं। उन्ही पंचतत्वों के योग से ब्राह्मण का 
शरीर निर्मित हुआ है और उन्हीं से शूद्र का ! एक ही प्रकार के 
हाड़, मांस और रक्त ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शुद्र के शरीर- 
निर्माण में काम में आये हैं। तो, कर्मों के कारण मनुष्यों में ये 
भेद होगये हैं, न कि जन्म के कारण ! जन्म से तो सब ही एक 
हैं--केवल मानव ! 

तो, में चाहता हूँ, आप विचार कर यह देखने का प्रयत्न 
करें कि आप कहाँ हैं। अपने ऐसे विचार रखकर तो आप 
भारतवषे के अध्यात्म पर चोट कर रहे हैं। जो भारत कम का 
नारा बुलन्द कर इतना ऊँचा चढ़ा था, प्रगति के पथ पर इतना 
आगे बढ़ गया था, उसे आप पतन के गढ़हे की ओर क्यों ले- 
जारहे हैं। इसलिये आप यद्द जानने का प्रयत्न कीजिये कि 
आपकी आत्मा का दूसरी आत्मा के साथ क्या सम्बन्ध है| जो, 
विराट-मानव-जाति आपके सम्मुख हधर से उघर चक्कर काट 
रही है, उसके प्रति भी आपकी कुछ ज़िम्मेदारी हैँ था नहीं 
कोई जवाबदेही है या नहीं! आप अपने जीवन को द्वी यह 
संधार मानकर चल रदे हैं. या कभी यह भी सोचते हैं कि आप 
तो संसार-रूपी इस विराट मशीन के एक पुर्जे हैं। आप भी 
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अपने केन्द्र पर धूम रहे हैं ओर इस प्रकार आप स्वये भी गति 
प्राप्त कर रदे हैं और अपने यन्त्र को भी गति दे रहे हैं । इस तरह 
आप अपने यन्त्र को गति देते भी हैं ओर उससे गति लेते भी हैं 
ओर गति लेने-देने के लिये आप जिस मोर्चे पर भी खड़े हैं तो 
यही सोचकर खड़े हैं.कि यह विराट-संसार एक बहुत बढ़ा यन्त्र 
है और में उस बडे यन्त्र का एक छोटा-सा पुज्ा-मात्र हूँ। 

यदि इस सम्बन्ध में आपका यह अध्ययन है, यह चिन्तन 
है तो में समकता हूँ कि आप जैन-धर्म को भ्ी-प्रकार से जानते 
हैं। उसे अच्छी तरद्द से समझते है। जैन-धर्म यदि व्यक्ति को 
महत्व देता है तो उसके समूह को भी वह उतनी दी महत्ता प्रदान 
करता है । वह व्यक्ति तथा उसके समाज दोनों के द्वी उत्थान का 
हामी है। वह व्यक्ति का भी कल्याण चाहता है और समूची 
सानव-जाति का भी ! वह सोचता है, कोई भी आत्मा पतन की 
ओर क्यों जाये ? अगर पतन के गढ़ददे में गिर भी गई है तो 
वहीं पर पड़ी-पड़ो क्‍यों कराहती रहे । संसार को प्रत्येक आत्मा 
को वह उन्नति के शिखर पर देखने का अमिलाषी है। पापी से 
पापी के लिये भी उसके यही विचार हैं । वह सोचता है, किसी 
का आचरण अपवित्र दो सकता है; मगर उसकी आत्मा तो 
पवित्र है। सोने के पात्र में यदि शराब भरी है तो क्‍या वह सोने 
का पात्र अपवित्र है ? ओर वह इस प्रश्व का उत्तर नकार में 
देता है । उसकी दृष्टि में पात्र 'अपविन्र नहीं हो सकता। कल्न 
उसमें दूध भी भरा जा सकता है। और वह सोने का पात्र फेंका 
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नहीं जा सकता । फेंका भी नहीं जाता । 

आप प्रतिदिन के अपने जीवन में देखते हैँ कि आप एक 
पेसा भी नहीं फेक सकते--तो, सोने के बने उस पात्र की तो बहुत 
कीमत है। एक समय में विहार कर रहा था । सागे में मैंने देखा-- 
एक गै़रीब आदमी, एक वृक्ष के नीचे बेठा हुआ, लोगों से पेसा 
माँग रहा है| मेरे सामने ही उधर से कई व्यक्ति निकले और 
आगे बढ़ गये; सगर उसकी ओर किसी ने आँख उठा कर भी 
न देखा । तभी, वहाँ पर एक ताँगा आया और उसमें बेठी हुई 
क्रिसी सवारी की दुअन्ती, चवनन्‍नी या अठन्नी सड़क पर गिर 
गई--तो, उसी वक्त ताँगा रुकवाया गया और उस सिक्‍क्रे को 
तोंगे में से उतर कर उठाया गया, फिर, बड़े प्रेम के साथ उसे 
जेब में रख लिया गया । ताँगा आगे वढ़ गया--तो, मैंने सोचा- 
एक सिक्का, जो अठन्नी या चबन्नी के रूप में है, बहू इतना 
सहत्वपूरर है कि उसके लिये ताँगा रुकवाया जा सकता है, तांगे 
से नीचे उतरा जा सकता है ओर उसे बढ़े प्रेम के साथ उठाकर जेव 
में रकखा जा सकता है; मगर समस्त मानव जाति का एक सिक्षा, 
जो वृक्त के नीचे पढ़ा हुआ है, उसके लिये न तांगा रुक सकता 
है, न उतर कर उसे देखने की फोशिश हो की जा सकती है। 
फिर, उसे आदर देने की त्रात तो बहुत दूर की है, बहुत बड़ी है । 
तो, इस बात पर जब हम ध्यान देते है तो यद्द्‌ सत्य हमारे सम्मुख 
स्पष्ट द्वो जाता है कि आज कल्न संसार मे सभी चीज़ों का भूल्य 
बढ़ रद्दा है; मगर अकेला इन्सान ही ऐसा है; जिसको फ्रीमत 
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दिन-प्रति-दिन गिरती जा रही है । 

तो, इन्सान की क्नीमत अगर बढ़ानी है तो यह आवश्यक ' है 
कि उसके समूह के मूल्य को समझा जाये। अगर समूह के सूल्य 
को समझ लिया जायेगा तो लोक-कल्याण की भावना आपके 
हृदय सें जाग उठेगी और समस्त सानव जाति का सूल्य बढ़ 
जायेगा। तो, विश्व-कल्याण की पवित्र भावना से ओत्मप्रोत 
आपका मन शुद्ध जैनत्व का सशे करेगा और आप मोक्ष के मार्ग 
पर आगे बढ़ चलेंगे। 

जब जेन-संघ के निर्माण का प्रश्न आता है तो मैं देखता हूँ 
कि उसमें पुराने ल़बादे को ओढ़े हुए दो ्ञोग आते हैं. और संघ 
क्लायम कर लेते हैं | तो, ऐसे लोगों से समाज का क्‍या भल्ता द्वो 
सकता है. और द्ोता भी नहीं है। इसोलिये समाज में कोई प्रकाश 
ओर चमक उत्पन्न नहीं होती है ओर प्राण नहीं आते हैं--तो, 
संघ क्रायम करने पर भी जब समाज में किसी स्फूर्तिदायक 
नवीन चेतना का प्रकाश नहीं फैज् पाता, नई चेतना का 
जागरण नहीं होता-तो, ऐसा संघ क्रायम करने से क्‍या 
लाभ ! जब दस-पाँच आदर्मियों के मिलकर एक हो जाने 
पर उनकी शक्ति इतनी बढ़ जाती है कि वहू संसार-भर की काया- 
पत्नट कर सकती है तो हज़ारों को शक्ति में इतना बल क्‍यों नहीं 
होता कि वे विश्व का कल्याण कर सकें | संसार को कल्याण के 
पथ पर आगे बढ़ा सकें। तो इस भ्रश्न का उत्तर में केवल इन्हीं 
शब्दों में दे सकता हूँ कि जब तक उन पुराने को्ों और लबादों से 


८६: जीवन की पाँखें 


आपका मोह नहीं छूटेगा, पाँच-सो-चार सो वर्षों से चले श्राने 
वलि आपके संस्कार नहीं बदलेंगे, तब तक समाज में किसी भी 
नवीन चेतना का प्रादुर्भाव नहीं होगा । समाज में नवोन चेतना 
का प्रादुर्भाव नहीं होगा तो संघ विश्व को कल्याण के पथ पर 
अग्रसर करने में भी असम दी रहेंगा । इसलिये आवश्यकता 
इस बात की दे कि आप नये विचार ओर नवीन चेतना लेकर 
संघ को बनाएँ ओर उसमें शामिल हों । 
..._ एक दिन एक सज्जन सुमे मिले और वैरागी के रूप में मिले। 
साधु बनने के उम्मीदवार बन कर मिले | और कहने लगे-- 
'ह्दाराज ! संसार का अजुभव मैंने कर लिया, कहीं भी इस 
संसार में सुख नही, इसके विपरीत समूचा संसार ढुख का 
केन्द्र-स्थल है । इसलिये अब तो गुरू के चरणों मे पड़े रह' कर 
प्रभु से लौ लगानी है / उस समय मेरे साथ मे और भी सन्त थे- 
ते, उनमें से एक सन्त से मैंने कद्दा-वैरागी तो क्रीमत वाल्ला 
मिला है / और मेरी इस वात को सुन कर मेरा साथी सन्‍्त उस 
बैरागी से बोला--तो, दीक्षित होने के लिए तैयार दो? दूसरे 
साधु तो इस शुभ काये के लिये भी मुहूर्त देखते हैं; मगर में इस 
चक्कर में नहीं पड़ता | यहाँ पर तो प्रत्येक क्षण द्वार खुला हुश्ा 
है--कोई भी किसी भी क्षण अवेश करे । हम तो सममते हैँ--जब 
जागे तब भया सवेरा !? ; 
ओर उस सन्त की इस बात को सुन कर वह वैरागी कहने 
ल्गा--'भहाराज ! मेरे पास एक छोटी सी दूकान है, पढ़िले उसे 
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बेच दूँ और तब आपके पास आऊँ तो ठीक रहेगा ॥ 

मगर में बोला--“जब तुम संसार को ही छोड़ रहे हो तो उस 
पुकान से ही क्‍यों--मोह करते हो | उसे किसी दुसरे को यूं दी 
सेंमलवादो ओर चले आओ |! 

तो, घद कहने लगा--मद्दाराज जी ! दो चार हज़ार रुपये 
मुझे उससे मिल जायेंगे--तो, उन रुपयों को मैं बंक में जमा कर 
दूगा--और तब आपके पास आऊँगा। न जाने, बाद में कैसी 
मति घने ।? 

ओर उसकी इस बात को सुन कर में सोचने ज्गा--त्रह 
सभमता है कि साधुत्व को पालन करना एक टेढी खीर है । खांडे 
को घार पर चलने के समान है--इसीलिये वह सोचता है, अगर 
इसका पालन न हो-सका तो वह अपनी पुड़िया को संभाल तो 
भी लेगा । देखिये, थे हैं, वे साघु--जो साधना के क्षेत्र में आज- 
कल्न आ रदे हैं। वास्तव में, इन लोगों के ज्िये ससार की सभी 
पस्तुयं खारी नहीं हैं--केवल मनुष्य ही खारे हैं। माता-पिता, 
भाई, स्त्री, वाल-बच्चे और पास-पड़ोसी ही लवण-समुद्र के समान 
हैं; मगर रुपये मीठे ही हैं। साधना का क्षेत्र कठिन-कठोर जान 
पड़ा, उसकी कठोरता न सह सके तो भाग तो भी जायेंगे और 
घेंक में जमा रुपयों की सहायता से फिर दुनियावी बन जायेंगे। 
तो, पहिले से द्वी भागने की इच्छा रखने वाले सिपाद्दी से देश 
का; धसे का क्या गौरव बढ़ सकता है! अन्‍्तहेन्दों से घबड़ा 
जाने वाले साधु से साधना का मार्ग किस प्रकार तय हो-सकता 
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है। बीरों का कोल तो कुछ दूसरा ही होता है-- 
प्रजा-युरजा कटि मरे, तोड न छांडे पेंड | 

रख-त्षेत्र में जूमते हुये चाहे शरोर के टुकड़े-ढुकड़े हो जाँय; 
मगर बॉके-बीर रणभूमि से भागते नहीं । भारतवर्ष के सिपाद्दी ' 
ने स्वेदा अपनी इस आन की रक्षा की है और देश के मस्तक 
को ऊँचा उठाया है। एक दिन एक भाई मुमसे पूछने लगे-- 
भहाराज जी ! संघ का निर्माण तो द्दोरहा है; मगर यह चलेगा 
भी ? कहीं कुछ ही दिनों के बाद दृट तो नहीं जायेगा !” तो, 
मैंने उस भाई से उसके इस प्रश्न के उत्तर में कहा--एक वच्चचा 
जन्म लेता है; किन्तु कौन जानता है कि वद्द _जियेगा या मरेगा। 
जियेगा तो कितने दिनों तक जीवित रहेगा ओर मरेगा तो कब 
मरेगा | इसीलिये किसो को भी यह मालूम नहीं कि संघ . कायम 
रहेगा या टूट जायेगा। मगर अभी तो प्रत्येक भाई को ठीक रूप 
में ही उसका सूल्यांकन करना चाहिये |? 

जब भारतवपे की संघ्कृति आपसे कह रद्दी है--हज़ारों वर्षा 
के बाद क्या होगा ? अगले ही क्षण क्या होगा--क्रोन जानता 
है ? एक सांस आगई तो दूसरों आयेगी या नहीं--करिसकों पता 
है ? तो, जब इतने और ऐसे बड़े वेराग्य की वात भारतवर्ष की 
संस्कृति आपसे वार-वार कह रही है; मगर आप तब भी जीवन 
की सभी समस्याओं को हल करते चले जा-रदे हैं। एक मकान 
के पश्चात्‌ दूसरा मकान खड़ा करते चले जारहे दें और इस सत्य 
को वहाँ पर ट्टोलकर भी नहीों देखते--तो, संघ के विषय में भी 
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आप ऐसी घारणा मन में क्‍यों लाते हैं। आज संघ का और 
संघ की परम्पराओं - का जो रूप है, वह कल्न क्या होगा, हज़ार 
वर्षों के बाद क्या द्ोगा, इस पर सोचना ही क्या ? यह तो 
भगोड़ों की नीति है, बीर-श्रेए्ठ ऐसी बातें नहीं सोचा करता । 

वीर-श्रेष्ठ तो अपने कत्तेवय का पालन करना जानता है--तो, 
आप सी अपने कत्तव्य का पालन कीजिये। भगोड़ों की तरह 
छिपने का स्थान खोजना कायरता है, इसलिये उस ओर मत्त 
जाइये। और भमदहान्‌ आचाये की वाणी में, उनके दिव्य-सन्देश 
में आपका कत्तेव्य है-- 

माँ, आता, आतरम्‌ द्विक्षन्‌। 
मा स्पसारमुत स्पसा.. .. ..॥ 

भाई, भाई से हेष न करे। घह्िन, बहिन से छ्लेष न करे। 
उनका गसन एक-साथ हो, उनका बोधना एक सांथ हो, उनका 
चिन्तन और सनन एक साथ हो । और जिनका चलना एक-साथ 
होरद्या है, जिनका बोधना एक साथ होरहा है ओर केवल चलना 
ओर बोधना ही नहीं; किन्तु मन में चिन्तन भी जिनका एक साथ 
होरद्ा है। जो परस्पर एक-दुसरे का सत्कार करते हैं, एक दूसरे 
का सन्‍्मान करते हैं ओर इस अकार एक-दूसरे की प्रतिष्ठा पर 
आँच नहीं आने देते हैं। जो पुत्र, जीवन के क्षेत्र में, पिता के 
गौरव की रक्षा करता है, पिता, पुत्र की रक्षा करता है, पुत्र-पुत्रिएं 
माता के गोरव को रक्षा करती हैं, बढ़े भाई छोटे भाई को इज्जत 
में चार-चाँद जगा देते हैं और छोटे माई सवबेदा घड़े भाई को 
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पूजते हैं और जिनकी क्षमता इतनी बढ़ जाती है कि स्वयं भूसे 
रह कर मा-बाप, भाई-बहिल, पत्नि-पुत्र और पढ़ोसी को. भूखा 
नहीं रहने देते | गर्मी-सर्दी की कठिनाई को स्वय सह कर अन्य 
सभी को उसका अनुभव भी नहीं होने देते, स्वयं ज़हर का प्याता 
पी लेते हैं; मगर संगी-साथी को उसविष का साज्ञात्कार भी 
नही होने देते--तो, ऐसे व्यक्तियों का वहू समाञ, देश ज़रूर 
आगे बढ़ेगा ओर संसार को भी कल्याण के पथ पर आगे 
बढ़ायेगा । 
भारतीय साहित्य की एक पुरानी कहानी पढ़ रहा था। वह 
कहानी अच्छी लगी । कहानी थी--एक दिन लक्ष्मी जी कहीं जा 
रही थीं, मार्ग में उनसे इन्द्र की भेट हो गई । ओर इन्द्र ने लक्ष्मी 
जी से पूछा--दिवि ! आज कल तुम्हारा निवास कहाँ पर है 
तो, जानते हो, इन्द्र के इस प्रश्न के उत्तर में लक्ष्मी जी ने क्या 
कहा * उन्होंने कहय--'जिस परिवार, समाज, राष्ट्र और धम्म- 
संर्घों में मुरुजनों की पूजा होती है, उनका यथोचित सम्मान- 
सत्कार द्ोता है तथा जिस परिवार, समाज भर राष्ट्र के लोग 
जब परस्पर वातें करते हैं. तो सभी की वाणी में अमृत छलकता 
रहता है, सभी के मु्खों से मीठी वाणी के फूल मड़ते रहते ई, 
एक दूसरे को कोई घृणा की दृष्टि से नहीं देखता है, किसी का 
कोई तिरस्कार नहीं करता है, ऐसा फरने की भावना भी मन में 
नहीं लाता, प्रेम श्रौर स्नेद्द द्वी जहाँ पर एक दूसरे से एक दूसरे को 
मिलता है, छोटी-छोटी चीज़ों की तो बात ही क्‍या है, जहाँ बड़ी- 
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बड़ी वस्तु भी सरलतापूर्वक एक-दूसरे को अपंण कर दी जाती हैं- 
इन्द्र, मेरा निवास वहीं पर होता है, में सबेदा वहीं पर रहती हूँ ।” 

ओर एफ दिन भारतवषे ऐसा ही देश था, जहाँ पर लक्ष्मी 
का निवास-स्थान स्थायी रूप से बन गया था। भारतीयों की ऐसी 
ही जीवन-साधना के कारण उनसे लक्ष्मी कोल हारती थी। 
इसीलिंये उनकी विजय-पताका सारे संसार में फहराती थी। यही 
कारण है जो एक वार एक आचाये ने कहा था-- 


““एतद्‌ देश प्रमृतस्य सकाशादस जन्मन:। 
स्वं स्व॑ चरित्र शिक्षेरत्‌ प्रथिव्यां सर्व मानवाः ॥| 


भारतवषे की इस भूमि में जन्म लेने वाले सभी इतने पवित्र, 
सदाचारी और शुद्धात्मा होते थे कि उनके आदर्शभय जीवन को 
देख कर संसार के लोग चकित रह जाते थे। अपने जीवन का 
निर्माण फिर वे उन्हीं के पद-चिन्द्दों पर चत्न कर करते थे। 
इसीलिये भारतवष एक दिन समूचे संसार का गुरू बन कर रह 
गया था। भारतवषे के इस प्राचीन गौरव का वर्णृत करते हुये 
हिन्दी भाषां के एक कवि ने कहा है-- 


सिरमोर-सा तुमको रचा था, 

विश्व में करतार ने। 
आकृष्ट था सब को किया, 

तेरे मधुर व्यवहार ने॥ 
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पूजते हैं और जिनकी क्षमता इतनी बढ़ जाती है कि स्वयं भूखे 
रह कर सा-वाप, भाई-बहिन, पत्नि-पुत्र ओर पड़ोसी को. भूखा 
नहीं रहने देते । गर्मी-सर्दी की कठिनाई को स्वयं सह कर अन्य 
सभी को उसका अनुभव भी नहीं होने देते, स्वयं ज़हर का प्याला 
पी लेते हैं; मगर संगी-साथी को उसविष का सात्ञात्कार भी 
नहीं होने देते--तो, ऐसे व्यक्तियों का वह समाज, देश ज़रूर 
आगे बढ़ेगा ओर संसार को भी कल्याण के पथ पर भागे 
बढ़ायेगा । 
भारतीय साहित्य की एक पुरानी कद्दानी पढ़ रहा था। वह 
कहानी अच्छी लगी । कहानी थी--एक दिन लक्ष्मी जी कहीं जा 
रही थीं, मार्ग में उनसे इन्द्र की सेट हो गई | और इन्द्र ने लक्ष्मी 
नी से पूछा--देवि ! आज कल तुम्हारा निवास कहाँ पर है 
तो, जानते हो, इन्द्र के इस प्रश्न के उत्तर में लद्मी जी ने क्‍या 
कट्दा ! उन्होंने कद्दा--'जिस परिवार, समाज, राष्ट्र और धर्म 
संधों मे शुरुजनों की पूजा दोती है, उनका यथोचित सम्मान- 
सत्कार होता हैं तथा जिस परिवार, समाज और राष्ट्र के शोग 
जब परस्पर बातें करते हैं तो सभी की वाणी में अमृत छलकता , 
रहता दै, सभी के मुखो से मीठी वाणी के फूल भड़ते रहते हें; 
एक दूसरे को कोई घृणा की दृष्टि से नहीं देखता है, किसी का 
कोई तिरस्कार नहीं करता है, ऐसा करने की भावना भी मन में 
नहीं लाता, प्रेम और स्नेह ही जहाँ पर एक दूसरे से एक दूसरे को 
मिलता है, छोटी-छोटी चीजों की तो घात ही क्या है, जहाँ पड़ी* 
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बड़ी वस्तुयं सी सरलतापूर्व॑क एक-दूसरे को अपण कर दी जाती हैं- 
इन्द्र, मेरा निवास वहीं पर होता है, में सवेदा वहीं पर रहती हूँ ।” 

ओर एक विन भारतवर्ष ऐसा ही देश था, जहाँ पर लच्धमी 
का निवास-स्थान स्थायी रूप से बन गया था । भारतीयों की ऐसी 
ही जीवन-साधना के कारण उनसे लक्ष्मी कोल हारती थी। 
इसीलिये उनकी विजय-पताऋ सारे संसार में फहराती थी। यद्दी 
कारण है जो एक धार एक आचाये ने कहा था-- 


“एतद्‌ देश प्रसृतस्य सकाशादम जन्मनः। 
स्व स्वं चरित्र शित्तेत्‌ प्रथिव्य| सर्व मानवा: ॥ 


भारतवर्ष की इस भूमि में जन्म लेने वाले सभी इतने पविन्न, 
सदाचारी और शुद्धात्मा होते थे कि उनके आदशेमय जीवन को 
देख कर संसार के ज्ञोग चकित रह जाते थे। अपने जीवन का 
निर्माण फिर थे उन्हीं के पद-चिन्हों पर चत्न कर करते थे। 
इसीलिये भारतवर्ष एक दिन समूचे संसार का गुरू बन कर रह 
गया था। भारतवष के इस प्राचीन गौरव का वर्णन करते हुये 
हिन्दी भाषा के एक कवि ने कहा है-- 


सिरिमोरसा तुमको रचा था, 


विश्व में करतार ने। 
आऊकृष्ट था सब को किया, 


तेरे मधुर व्यवहार ने॥ 
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नव शिष्य तेरे पूज्य भारत, 
नित्य अआाते थे चले। 
जैसे सुमन की गनन्‍्ध से, 
अलिबवृन्द आ-आऊकर मिलते ॥ 
विस्तृत धरा पर रहा, 
सुस्पृज्य तू दी सवंदा। 
देवत्व, शुरुता, मान्यता, 
प्रभुता रही तुममें सदा ॥ 
यह स्वग-भू थी और इसमें, 
खर्ग का सुख प्राप्त था। 
सब ओर सम्पदू मान ओ, 
ऐश्वर्य का यश व्याप्त था॥' 
मगर आज भारतवप की यह्‌ प्रतिष्ठा कहाँ चली गई । 
उसका गोरव कहाँ नष्ट हो गया ? तो, सोचने पर ज्ञात होता है, 
भाई ने भाई के गले पर जब छुरी रख दी, ओर इस तरह जब 
भाई, भाई को नष्ट करने के लिये तैयार द्वो गया तो उसका गौरव 
फिर यहाँ पर न ठहर सका। वह उससे दूर हद गया। दूर चक्ा 
गया। लक्ष्मी अन्तर्ध्यान द्वो गई ओर भारतत्रप में गरीबी का 
साम्राज्य स्थापित हो गया। 
ते, देश की गरीबी को दूर करने के लिये पहिले भावना को 
गरीबी को दूर कीजिये। मन के विकार को नष्ट कीजिये। जब 
मनुप्य के आचार-विचार द्रिद्र हो जाते हैं तो उसका गौरव 
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उससे छीन लिया जाता है। अगर अपने गौरव को वापिस 
चुलाना चाहते हो, एक बार फिर समृद्धिशाल्री बनना: चाहते हो, 
तो अब भी भावनाओं में पवित्रता का विकास करो, व्यक्ति ही 
फेवल बढ़ा है, ऐसा सोचना छोड़कर उसके समूह को भी मद्दत्ता 
दो। देश को गौरव॑चित करने के लिये व्यक्ति ओर उसके समूह 
दोनों का ही शुद्धात्मा होना आवश्यक है। इसलिये आप अपने 
स्वजनों, पड़ोसियों आदि सभी को महत्व दीजिये। व्यक्ति से, 
अधिक उसके सघ को महत्व दीजिये। केवत्ष अपनी सुख-सुविधा 
के विषय में सोचने के लिये तो बुद्धि से परे जानवर ही बहुत हैं; 
मगर मनुष्य जब बुद्धिजीवी प्राणी है, उसमें जब सब-कुछ समझ 
लेने की शक्ति है तो उसे जानवरों से आगे बढ़ कर सोचना 
चाहिये | मनुष्य है तो अपनी सुख-सुविधा के साथ-साथ सभो 
की सुख-सुविधा और उत्थान की बात भी सोचनी चाहिये। 
समाज के उत्थान में आपका उत्थान है और आपके उत्थान में 
समाज का उत्थान !' यदि आप यह दृष्टिकोण लेकर चलेंगे तो 
आपका और संघ दोनों का कल्याण होगा। और जब दोनों 
फा कल्याण होगा तो देश का कल्याण होगा और देश के 
कल्याण के साथ-साथ समूचे विश्व का कल्याण होगा । 


जोधपुर |) 
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पिछले हज़ारों-लाखों वर्षा से भारततर्ष के ऋषि-प्रुनि आत्मा 
के सम्बन्ध सें केवल एक यही दृष्टि कोण अपनाते आये है--कि 
आत्मा अजगर ओर अमर है। दशेन-अन्थों में वे वरावर यही 
कहते आये हैं--कि आत्मा अजर-असर है। उसका न कभी 
जन्म होता है ओर न कभी मरण ! और जत्र वह जन्म-मरण 
के वनन्‍्धन से मुक्त है तो न कभी वालपन को धारण करती है, न 
कभी थुवा अवस्था को श्राप्त द्वोती है भौर न कभी जरा ही उसे 
सताती है। यह तो केवल शरीर ही है, जो, जन्म लेता है और 
एक दिन बड़ा भी होता है । जब बह बालऊ होता है तो उसका 
किज्ञकारी-भरा शोर सुनाई देता हैं, युवा होता है तो मद उसकी 
आँखों में स्पप्ट दीख पड़ता है और जब उसे जरा आकर पघेरती 
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है तो कराहूट भी सुनाई देतो दै-- फिर, उसका स्पन्दन से 
रहित रूप भी हमारे सम्मुख आता हे-और कुछ द्वी देर के षाद 
फिर उसका वह रूप भी नष्ट हो जाता है | जिन तत्वों की सहायता 
से वह निर्मित हुआ था, उन्हीं तत्त्वों में लीन हो जाता है । 

तो, शरीर नश्वर है ओर आत्मा अजर अमर ! जब शरीर 
नष्ट हो जाता है तो आत्मा उसे त्याग तुरन्त ही किसी नये शरीर 
को धारण करती है--ओऔर इस प्रकार जब तक वह मोक्ष को प्राप्त 
नहीं हो जाती, अनन्त-अनन्त जन्मों में चक्कर काटती रहतो हे। 
सत्कर्म करने पर ऊँची उठती है और असत्कम करने पर नीचे 
गिरती है। भारतीय एक ऋषि ने कद्दा है-- 

सत्कर्म करने से आत्मा विकास को प्राप्त होती है--तो, वह 
जीवन की ऊँचाई पर चढ़ती है। जीवन के आदर्शों की ओर 
दौड़ लगाती है। मगर जब असत्कर्म में लग जाती है तो बुरे 
विचारों में, बुरे कामों में उन्तक जाती है । वह जीवन के आदर्शो' 
को भूल जाती है और निरंतर नीचे की ओर खिसकती है। 
ओर इस प्रकार कभी वह द्दिमालय की ऊँचाई को छूती है-- 
कभी पाताल की गहराई में डुबको लगाती है।आओर इस तरह 
निरन्तर संघषे में जूफती हुईं, अनन्त-अनन्त जन्मों में चक्कर 
काटती हुई, इज़ारों और ज्ञाखों योनियों ' में धुमती हुईं जब 
आत्मा मनुष्य-शरीर धारण करतो है, सानवत्ता के रूप में 
आअँगढ़ार लेती है, तब उसके खूप का घास्तविक निखार शुरू 


होता है। 
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तो, आप ओर हम सब कहाँ से आये हैं, हमारी-आपकी 
आत्माओं ने किस-किस योनि को त्याग कर मनुष्य-्योनि को 
भ्रहण किया है--प्रश्न इस बात का नहीं है । कहीं-न-कह्ीं से तो 
हम-सब आये ही हैं, इस सम्बन्ध में बस इतना विचार कर ज्ेना 
ही पर्याप्त है; मगर सोचना यह है कि इस समय हस सब कहाँ 
पर खड़े हैं? जीवन की ऊँचाई की कौनली मंज़िल पर हम सब 
का आसन लगा है ? निरन्तर चढ़ते हुए जो इन्सान की ज़िन्दगी 
में आगए हैं तो अब हम-सबका क्‍या कत्तंव्य है? और 
हम-सबव अपने उस कत्तव्य को किस प्रकार पूरा करें! 
जीवन की मन्जिल पर किस प्रकार आगे बढ़े--जो, 
सन्जिल के सिरे तक पहुँच जाय । जीवन की सर्वोत्तम ऊँचाई 
को छू सकें ओर मोक्ष के मन्दिर में पहुँच जाँय | चाहे फोई 
गृहस्थी है, चाह्दे साधु; मगर यह प्रश्न सब के सम्मुख है । संसार 
में विद्यमान जितने भी धम्म हैं, वे मनुष्य के भूत अथवा भविष्य 
पर इतना अधिक विचार नहीं करते, जितना कि वे जीवन की 
लड़ाई में वत्त मान को सबत्त्त देते हैं। कहा है-- | 

यदि यहाँ इस योनि मे पहुँच कर भी जीवन को श्रच्छी 
तरह सममे नहीं सके, आत्म-तत्त्व को परख नहीं सक्रे--तो, 
यह सबसे घढ़ा सर्वेनाश हैं | घोर पतन है। मगर मानव अपने 
पतन की ओर ही वरावर अग्रसर हो रहा है। हम देखते हैँ कि 
इज़ारों-लाखों इन्सान इस जीवन में आ तो गये हैं; मगर यहाँ 
आकर वे इसमें शअरुचि उत्पन्न कर रहे हैं। मोद्द में, दुनियाँ के 


इन्कार नहीं,--इक्तरार | ६७ 


चक्कर में पड़ कर जीवन की वत्तेमान इस समस्या की ओर 
ध्यान ही नहों देते । उस पर विचार द्वी नहीं करते--उल्टे उससे 
नफ़रत करते हैं | इक्तरार के स्थान पर इन्फार करते हैं-मानो, 
उनके लिए ज़िन्दगी में कहीं सुख है द्वी नहीं। बच्चे हैं, तो भी 
इस ज़िन्दगों से बेज़ार हैं, तरुण हैं, तब भी इससे नफरत है 
ओर बुढ़ापा आ गया है--तो, उत्तकी घुणा का उम्ररूप दो गया 
है। उनके आस-पास की जितनी भी दुनियाँ है--परिवार, समाज 
और राष्ट्र के रूप में, उससे भी उन्हें नफरत है। और इस तरह 
वे चारों तरफ घृणा, निराशा और इन्कार का वातावरण खड़ा 
कर देने में ही इस जीवन की उपयोगिता अनुभव करते हैं । 
जैसे आनन्द, उल्त़ास और उत्साह को वे जानते द्वी नहीं । 
आनन्द के केन्द्र ऋषि-मुनियों के उदाहरण भी अगर उनके 
सामने दिए जाते हैं--तो भी जीवन के प्रति उनमें उत्साह नहीं 
उत्पन्न होता-ऐसे निराश हैं, वे जीवन से ! 

मगर जीवन अथेवा जग से निराश होने से तो जीवन की 
वरतसान समस्या छुलमेगी नहीं । रोते और बित्तखते हुए अगर 
जीवच काट भी दिया तो उससे क्या द्वोता है ! यही फारण है, 
संसार में जितने भी सन्त हो गए हैं, उन्होंने मानव-समाज से 
कभी भी नफ़रत नहीं की--उनके त्याग के विषय सबेदा संसार 
में विद्यमान कामना, घृणा, कषाय, पअलोभन आदि ही रहे। 
उनकी वाणी को अगर हम भत्नी प्रकार से समभने का प्रयत्न 
करे तो उनके चचनों में प्रयुक्त होने घाले संसार” शब्द का अर्थ 
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हमारी समम में ठीक इसी रूप में दृष्टिगोचर दोगा, उसके जिस 
रूप का वर्णन मैंने अपने पिछले वाक्यों में क्रिया है। वास्तव में, 
संसार में जितने भी विषय हैं, हमें तो उन्हीं का त्याग करना है-- 
न कि उसमे निवास करने वाले प्राणियों से नफ़रत ! 

इसीलिए जितने भी साधक संसार छोड़कर चले, वे मानव- 
समाज से नफ़रत करके नहीं चले | तो, यह जीवन का श्रादशे 
नहीं है। यहाँ संसार का मतलब मानव-समाज नहीं है । इस 
सम्बन्ध में अगर हम अपनी वुद्धि पर पड़े हुए अज्ञान के परे 
को हटादें तो संतों को वाणी में निद्चित भाव हमारी समम में 
ठीक उसी रूप में आजाँय, जिस रूप में कि उन्होंने अ्पतन्ती पाणी 
में उन्हे संजोया है । कद्टा भी है-- 

जब संत अआत्म-कल्याण और विश्व-कल्याण के लिए ही 
साधना के पथ पर अग्रसर होता है तो फिर वह मानव-समाज 
को क्‍यों कर त्याग सकता है। यह किस प्रकार द्ो-सकता है कि 
धह यह सोचकर इस ओर से आँखें मूँ द्‌ ले कि संसार गढ़द्दे मे जा 
रहा है तो जाने दो। मानव पतन के गहरे गते में समाया जा 
रहा है तो समा जाने दो | संसार के प्राणी भूख और प्यास से 
तड़प-तड़प कर दम तोड़ रहे हैं, मर रहे हैं तो मरने दो | विनाश 
के पथ पर जाने वाले को वह क्‍यों रोके--उससे उसका 
सम्बन्ध ही क्या है ! उसका तो मागे द्वी दूसरा है । नहीं, ऐसा 
बह कभी भी नहीं सोच सकता । इसके विपरीत विश्व-कल्याण की 
भावना से प्रेरित हुआ बह संत तो प्राणियों का विनाश रोकने के 
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लिये आत्मोत्सप करना ही उचित सममेगा। आत्मोत्सगे 
करेगा भी ! करता भी है । 

फिर, कुछ नेसर्गिक आवश्यकताएँ प्रत्येक प्राणी की द्वोती 
हैं--जीवन धारण करने के लिये उन्हें उसे पूरा करना पढ़ता है। 
भूख और प्यास प्राणी की ऐसी ही आवश्यकताएँ हैं | गृहस्थी को 
भी भूख लगती है, ओर प्यास भी--ओर साधु को भी भोजन 
ओर जल की आवश्यकता द्ोती है--तो, वह भोजन गृहस्थी से 
प्राप्त करता है । अस्वस्थ होने पर द्वाएँ भी माँग लेता है-- 
तो, मानव-समाज से सम्पक उसका बराबर क्लायम रहता है। 
फिर, वह संसार के प्राणियों से नफ़रत क्‍यों करे ? उनकी 
अवद्देलना क्‍यों करे ? और जब एसे ज्ञान के विस्तार के लिये 
भी सनुष्यों की आवश्यकता है--तो, वह स्व॑यभू किस प्रकार बने 
अगर बनता है तो त्रिशंकु की-सी गति को प्राप्त होता है । राजा 
त्रिशंकु की कथा पुराणों में आई है, जो मनन करने योग्य है। राजा 
त्रिशकु मानव-समाज का तिरस्कार करके स्वगे में पहुँचा तो स्वगे 
के देवताओं ने उसे घकक़ा दे दिया--परथ्ची के प्राणियों ने जब उसे 
फिर अपनी ओर शञआते देखा तो उन्होंने उसे फिर ऊपर को 
उछाल दिया । इस प्रकार देवताओं ने अनेक बार उसे धक्का दिया 
ओर सलुष्यों ने उसे उतनी ही बार ऊपर को पउदाल्ा-तो, 
अन्त सें वह बीच ही में अटक रद्दा | तो स्वयें में ही लीन रहने 
वाला साघु त्रिशंकु की गति को प्राप्त होता है। अघर , में लटक 
रहता है। 
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संसार के प्राणियों से नफरत करने वाला व्यक्ति-साधु या 
गृहस्थी--उस सत्य की उपासना नहीं कर पाता, जिसमें वह्‌ लीन 
रहना चादता है । सोक्ष के मन्दिर के अग्रद्वार उस सत्य की 
उपासना तो तभी हो-सकती है, जब विश्व-कल्याण की भावना 
साधक के मन में निरन्तर जगी हो | जीव-मात्र पर दया करने 
की प्रवृत्ति उसके सन में घर कर गई 'हो । साधक का मन शआत्म- 
कल्याण के साथ-साथ विश्व-कल्याण की भावना से भी 
प्रेरित हो । 

तो, भारतवर्ष के अन्य अनेक ऋषि-मुनि्यों ने भी अपनी 
वाणी में इसी सत्य को सँजोया | उन्होंने कह्नौ--हमारे हृदय के 
भीतर क्रोध, अभिमान, माया, लोभ, लालच, वासना, प्रलोभन 
ओर प्रतिष्ठा के रूप में अनेक कामनियाँ सदेव विद्यमान रहती 
हैं। और प्राणी इन कामनियों के चक्कर में इतनी घुरी तरह 
से जकड़ा रहता हैं. कि उनसे उसका छुटकारा पाना बहुत हद्वी 
कठिन हे--मगर असम्भव नहीं है।इसीलिये साधक प्रयत्न 
करने पर इनके चक्कर से छूट जाता है। तो, साधक को दर-असल 
छूटना तो इन्द्मीं के चक्कर से है। इनको त्यागना, इनको ध्वंस 
करना ओर इनसे मुक्ति पाना, स्वयं को इनके शआधिपत्य से 
आज़ाद करना, वास्तव में, साधक के जीवन का यही आदर्श है| 

चाहे गृहस्थ हो, चाददे साधु; मगर पेरों में पड़ी इन बेड़ियों 
को तो काटना दी होगा । इस रूप वाली दुनिया को छोड़ना हट 
होगा--ओऔर जैसे-जैसे यह दुनिया आपसे दूर दइटठी जायगी-- 
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क्रोध, साया, लोभ, स्वार्थ आदि विकारों की लहरें, ये भावनाएँ. 
आपके मन में उठनी बन्द होती जायेंगी--वेसे ही बेसे आत्मा 
में परमात्मा जगयता चला जायेगा । सोता हुआ इईश्वर-ततत्व 
जागृत होता चला जायेगा। ओर एक दिन अनस्त-अनन्‍्त काल 
से सोई पड़ी यद्द विराद चेतता ज्ञाग जायेगी। और तब आप 
ऐसा अनुभव करेंगे, जैसे मानवता के आप समीप पहुँचते जा 
रहे हैं। वास्तव में, जब तक आपकी धृत्तियाँ इस स्थूल पिएड 
में केन्द्रीमूत रहती हैं, तब तक आप केवल इस शरीर की 
आवश्यकताओं का ही अनुभव कर पाते हैं--भूख, प्यास 
तथा अन्य वसनाओं को ही महसूस कर पाते हैं ; सगर जैसे-जैसे 
आप धशात्मा को केन्‍्द्र-स्थल मान कर. शआगे बढ़ते जाते ह हैं, 
अपनी विराद चेतना को जगाते हुए अपना कदम उठाते हुए 
चलते जाते हैं, बेसे ही बेसे जीवन के आदशे के समीप और और 
समीप पहुँचते चले जाते हैं.। तो, जीवन के आदशे को प्राप्त करने 
के लिए यह आवश्यक है कि आप सुषुप्त अपनी विराट चेतना 
को जगाएँ। ग़ल्नंत विचारों को दूर हटा दें ओर आत्मा की 
अनन्त शक्तियों को जागृत करें। तभो, आप मोक्ष के द्वार तक 
पहुँच सकेंगे, अन्यथा नहीं। 

द्रअसल, इन्सान की ज़िन्दगी, नरक ओर सर्ग के बीच 
झूलती रहती है । स्थूल पिण्ड की चासनाएँ उसे नरक की ओर 
ले जाती हैं और बह नाता प्रकार के हुःख भोगता हुआ 
आधागमन के चक्कर में वक्‍कर लगाता रहता है; मंगर 
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उसकी आत्मा में निद्धित देव॑त्व का प्रकाश उसे स्वर्ग की ओर 
अग्रसर करता है और एक दिन भोक्ष के मन्दिर में जाकर 
खड़ा कर देता है। तो, प्राणी आवागमन के चक्कर से छूट 
जाता है ओर मोक्ष को प्राप्त कर लेता है । 

जब मनुष्य का जीवन ऊँचा उठता है भर उसकी आत्मा 
का प्रकाश एक सिपाद्दी की भाँति युद्ध फे मोर्चे को भत्ती प्रकार 
से संभान् लेता है तो मानव निरन्तर उन्नति के पथ पर श्रग्नसर 
होता हुआ अपने उद्देश्य की ओर प्रगति करता जाता है। और 
जब वह निरन्तर इस प्रकार अपनी सन्ज़िल के छोर की ओर 
बढ़ता जाता है तो देवता भी उसके उस जीवन की आकांत्ता 
करने लगते हैं । तब वे सोचते हैं. कि कब वे मनुष्य शरीर धारण 
करें और कब ईश्वरीय भाव को अपने अन्दर जगायें, कत्र 
अपनी आत्मा को परम-न्रह्म में लीन करें। तो, सोचिये-- 
कितनी उच्च है, यह भनुष्यन्योनि ! तो, अगर इसको वासनाश्ों 
में लिप्त रह कर द्वी व्यतीत कर दिया--तो, ऐसे प्राणी का तो 
सब कुछ खो गया। सब कुछ समाप्त हो गया | 

भगवान्‌ महावीर के पास बच्चे आये ओर जब वातें करने 
लगे तो भगवान्‌ ने उन्‍हें 'देवाणुप्पिया? अर्थात्‌ दिवों के प्यारे! 
कह कर सम्बोधित किया। और जब रनवासों में पड़े रह कर 
समय विताने वाले नवयुवक उनके पास आये तो भी भगवान्‌ ने 
उन्हें 'देवाणुप्पिया! कह कर ही सम्बोधित किया और उनसे 
कहा--ठछुम को इन्सान की ज़िन्दगी मिली हैँ तो अपने जीवन 
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का विकास करो। जीवन की ऊँचाई को प्राप्त करो | और जब 
मौत के समीप पहुँचे हुए बूढ़े, पहुँचे तो उन्हे भगवान्‌ ने आशा 
फा सन्देश दिया ।- उनके निराश सन को जागृत किया | उनसे 
उन्होंने कह्दा--तुम बूढ़े हो गये तो क्‍या हुआ । तुम्हारा यह 
शरीर ही तो बूढा हुआ है--सदा एक ही रूप से रद्दने वाली 
आत्मा तो घूढ़ी नहीं हो गई। शरीर ही तो मौत के मुंद्द में 
जा रहा है, तुम तो नहीं जा रहे । तो, निराश क्‍यों हो रहे हो ? 
ओर तुम जो कहते हो कि जीवन को बनाने के लिए सौ, दो-सो, 
हज़ार वर्ष चाहिएँ--तो, जीवन को बनाने के लिये सो, दो-सो, 
ओर हज़ार वर्षों की आवश्यकता नहीं द्वोती। जीवन को बनाने 
फे लिए तो एक क्षण ही पर्याप्त है। एक साँस ही काफ़ी है । 
यह सत्य है. कि इस ओर ध्यान न देने वाले को तो हज़ार वर्ष 
भी थोड़े हैं ; सगर ' जो परमांत्म-भाव के दशेन करने के इच्छुक 
हैं, उनके लिए एक क्षण ही काफी है | एक साँस भी काफ़ी है । 
तुम रोते और बिल्खते क्यों हो ? तुम्हारा शरीर मरता है तो 
मरने दो । अगर तुम परमात्म-तत्व के दर्शन यहाँ न भी कर 
सके तो आगे कर लोगे। तुमने अगर यह दीपक यहाँ जगा 
क्षिया तो अपनी अगली मन्ज़िल पर हज़ार-हज़ार दीपक जलते 
हुए पाओगे। तो, दीपक को रौशन करो, रोओ सत ! 

तो, जीवन के सबसे बड़े पारखी और दार्शनिक भगवान्‌ 
सद्याबीर को राजा-रंक, बूढ़ा-जवान, स्त्री-पुरुष जो भी रोता 
हुआ मिला , उससे उन्होंने यद्दी कह्ा। उसको यही सन्देश 
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दिया । मानव-सात्र के लिए उन्होंने दिवार॒ुप्पिया? सम्प्रोधन का 
ही प्रयोग किया। इसीलिये यह शब्द, यह सम्बोधन आज भी 
हमारे कानों में यूँज़ रह्म है। त्तो, जब सानव-जीवन देवताश्रों 
के लिए'भी दुलंभ है, वे भो उसकी आक़ांज्ा करते हैं तो तुम 
इसको वासनाओं में लिप्त रह कर ही क्‍यों ससाप्त कर रहे हो ! 
जीवन के आदशों से दूर क्‍यों हटते जा रहे हो ? वासना के जेत्र 
में इतनी तेज़ दौड़ क्‍यों लगा रहे हो ? 

वास्तव में, आज्ञ रोने का एक यही कारण है कि मानव 
लोभ, सोह, स्वार्थ, अभिमान आदि विकारों से चिपटन्सा 
गया है। भारतवर्ष की संस्कृति को, जीवन के 'आदर्श को 
भूल कर वह वासना के क्षेत्र में बेन्तहासा दौड़ लगा रहा है। 
आज हम देखते हैं, जो गरीब है, वह भो रोता है और जो 
अमीर है, सोने के सिद्ासन पर थेठा है, वह भी रो-रहा है। 
शृहस्थी भी रो-रद्दा है. और साधु भी रो-रद्या है। ओर इसका 
एकमात्र कारण है, जीवन के आदर्श को भूल जाना । तें, जीवन 
में जो निराशा छा रही है ओर जीवन म आनन्द और उल्लास 
फा मजा नही आ रहा है; इसका कारण है, अपनी संस्कृति के 
प्रति उदासीन हो-जाना। उसको भूलकर दूसरों की संस्क्रति को 
अपना लेना । 

मनुष्य-शरीर मिला और उप्तका उपयोग न किया तो 
क्या हुआ ? कुछ भी तो नहीं । जीवन के €०--६०--७० वर्ष 
यूँ ही रोते-सेते निकाल दिये--इतने लम्बे समय में एक क्षण 
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के लिये भी यह न सोचा क्रि इस जीवन का उपयोग किस प्रकार 
किया जाये--तो, रोने के अतिरिक्त पल्ले भी क्‍या पढ़ता ! 
तो, पिता ने पुत्र का रोना रोआ ओर चलना गया, पुत्र पिता का 
शेता रोझ और समाप्त हो गया। पति ने पत्नी का रोना 
रोआ ओर पत्नी ने पति का-ओऔर जीवन समाप्त कर लिया। 
सास, यहू के फफरे पीटतो मर गई और बहू ने सास को मुँह 
भर-भरकर कोसा ओर यह देव-दुलेभ जीवन खो द्या। तो, 
भारतीय संस्कृति में जीवन का उद्द श्य यह तो न था। 

तो, भारतीय पिता तो वह है, जो पुत्र को प्राप्त कर 
प्रसस्‍्तता अनुभव करे। पुत्र के कारण ही अगले सो वे तक 
जीवित रहे। और पुत्र वह , है, जो, पिता को आनन्द का केन्द्र 
मानकर उसकी आज्ञा का पालन करता हुआ जीवस-यापन करे। 
बहू अपनी अन्तिम साँस तक सास की सेवा में रत रह कर 
जीवन गुज़ारे। सास अपनी बहू को पुत्री-चत्‌ प्यार करे। ओर 
यह है, भारतीय सल्कृति ! 

भारतीय वधू ने सबेदा आत्मा के एकल्व-भाव में ,ी 
विश्वास किया है। उसने कभी यह सममभने की कोशिश ही न 
की कि मुझमें और सास में दो विभिन्न प्रकार की आत्माएँ 
हैं। जब भारतीय सस्कृति में प्राणी-मात्र में समभाव रखने फी 
बात बार-वार कही गई है. तो एक बहू अपनी सास में ही देधी- 
भाव की रूृष्टि किस प्रकार कर सकती है-और कभी उसने की भी 
नही दे--तो, आज कल जो हम ऐसी बातें देखते हैं तो यह 
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संस्क्रति हमारी अपनी नहीं, ऊिन्‍्हीं दूसरों की है--जिसका 
दूषित प्रभाव आज भारतीय नारी पर पड़ गया है। पुरुष पर 
भी पड़ा है--ओऔर झाज सभी अलग-अलग हैं और रो 
रहे हैं। तो एक-दूसरे की शिकायतों को लेकर अपनो सारी 
ज़िन्दगी रोते-रोते काट देना भारतीय जीवन का आदरशो नहीं 
कट्दा जा-सकता । तो, भारतीय संस्कृति तो ऐसी हैं कि भारतीय 
अगर सोने के सिह्यसन पर बेठा है तो भी मुस्करा रहा है ओर 
अगर मांपड़ी में रह कर गुज़र कर रहा है, तब भी मुक्तरा 
रहा है। महलों में रह कर भी जोवन के आदशों का पातन 
कर रहा है और कुटिया में बेठा है तो भी अपनो आत्मा को 
निखार रहा है। ग्रहस्थी दे, तथ भी अपने जीवन की ऊँचाई 
को छूने का अयत्न कर रहा है और अगर साधु है, तो भी 
परमात्म-तत्त्व को प्राप्त करने के अयत्न में लगा है । तो, भ्राज 
अगर कोई गड़वड़ाता है तो समझना चाहिए कि उसने अपने 


[७ 


जीवन को भली प्रकार से समभझा ही नहीं छै। उसे जाना 
द्ी नहीं है। 

अन्य किन्ही की संस्कृति से प्रभावित भारतीय वास्तव में 
आज जीवन के शुज्ञाम बनकर रह रहे हँ--तो, फिर रोने के 
अतिरिक्त और कर भी क्या सकते हें ! तो, जीवन में अगर 
हँसना चाहते हो तो सममो, भारतीय संस्कृति पुकार-पुकार फर 
कद रही है--कि तुम जोवन के गुलाम नहीं, उसके स्वामी 
हो । अपने जीवन के सम्राट्‌ हो । तभी, तुमको जीवन का आन 
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ओर. प्रकाश प्राप्त होगा | अन्यथा कितना द्वी भटका फरो, 
लाखों-करोड़ों के स्वामी होने पर भी तुम्हारा रोना नहीं मिटेगा। _ 
जब रोना दासता का चिन्ह है तो चह मिट भी कैसे सकता है । 
जब वासना की एक ही बूँद ने रावण जैसे सम्राद को मिटा 
डाला, उसकी सोने को पुरी में आग लगादी तो लखपति- 
करोड़पति की तो फिर बात ही क्या है ! तो, झगर तुम जीवन- 
भर रावण ही बने रद्दे, राम नहीं बने--तो, जीवन के उद्देश्य 
को प्राप्त नहीं कर सकते। परमात्म-तत्त्व के मूल्य को नहीं 
आँक सकते । 

लोग कहते हैं कि जैन-घर्मे दुनिया को निराशा का सन्देश 
देता है। वह जीवन से इक्तरार नहीं, इन्कार करता है। जीवन 
के अस्तित्व को स्वीकार नहीं, अस्वीकार करता है--जिससे समूची 
सानव-जाति में निराशा की भावना फेलती है । मगर में इस 
भावना के ठीक विपरीत सोचता हूँ । एक विद्यार्थी होने के नाते 
जैन-दशेन और जैन-साहित्य का जितना भी थोड़ा-बहुत मुमे ज्ञान 
है, उसके अनुभव पर में कह सकता हूँ कि जैन-धर्म मानव-जाति 
को निराशा का नहीं, आशा का सन्देश देता है | वह जीवन के 
प्रकाश की ओर संकेत करता है । 

हाँ, बीच के समय में कुछ व्यक्तियों ने जैन-घम में ऐसी 
भावना ज़रूर जागृत की, जो, जीवन से दूर भागने की बात 
कह्दती दै--तो, यह तो उन लोगों की स्वयें को घारणा है; मगर 
जैन-धर्म की मूल-आत्मा उनके इन विचारों का समर्थन नहीं करती । 


१०८: जीवन की पाँखें गा 


उसकी आत्मा तो वार-वार यही कहती है--कुविचारों से लड़ने 
. को स्वयं में शक्ति उत्पन्न करो-जीवन को आननन्‍्द्मय और उल्लास- 
मय वनाओ । अगर तुम अपने जीवन पर शासन नहीं कर सके, 
अधिकार नहीं कर सके तो तुमने जीवन के उद्देश्य को जाना ही ._ 
नहीं, उसे समा ही नहीं । रोने के लिये बेठ गये तो जीवन- 
सिद्धान्त को कब सममोगे । ज्ञानी ओर विज्ञजन कहते हैं-मानव ! 
तू केवल हड्डियों का पिण्ड-मात्र नहीं है। उसके विपरीत तू 
परम्‌-त्रह्म, परम्‌-प्रकाश, परमृ-ज्योति है। तू अपने प्रकाश से 
सारे संसार, समूचे विश्व को जगमगा सफत्ता है | तो, तू निराश 
क्यों होता है? जीवन से वेज़ार क्यों होता है? आनन्द का 
अनुभव क्यों नहीं करता ? सड़े-गले विचारों को महत्व क्यों देता 
है ? जीवित-जीवन के मूल्य को क्यों नहीं ऑँकत्ता । जीवन फे 
आदश को क्‍यों नहीं समझता ? 
ते, जब भारतवपष के विज्न-जन तुमसे बार-बार यही कह रहे 
हैं कि अगर तेरा मकान हिमालय की चोटी पर है तो तू वीरवर 
हसुमान की भाँति छल्लॉंग मारकर वहाँ पर क्यों नहीं पहुँच 
जाता । तो, उन्तके इस कथन में निराशा की भावना कहाँ है--जो 
तू रोने के लिए बेठता है।घर की देहली पार करते समय भी 
लड़खढ़ाता हैँ। निराशा के ब्रातावरण को अपने घारों भोर 
उत्पन्न कर उसमें डूबा रहता है । जीवन को रोते हुये विताना 
चाहता है । उसपर शासन नहीं करता, उससे शासित द्वोता है । 
जैन-बर्म भी तुकसे यद्दी कहता है--तू घधनों में नकड़े रहने 
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के लिये उत्पन्न नहीं हुआ है । तू जब उन बंधर्नों को तोड़ सऊता 
है तो तोड़ क्‍यों नहीं देता। बंधा रहकर छुटपटाता क्‍यों है ९ 
जब तक तू अपने स्वरूप को भूला हुआ है, तथ तक, समममचे- 
तेरी आँखों पर अज्ञान का पदों पढ़ा हुआ है। और शज्ञान के 
इस अंधकार के कारण ही तुमे अपने वाघ्तविक जीवन के दर्शन 
नहीं हो रहे हें-तो, तू इस अज्ञान के पद को दुर क्‍यों नहों हटा 
देता | प्रकाशित दहोऋर संसार में जगमग-जगमग क्‍यों नहीं 
चमकत्ता । अपने उस उज्ज्वज्ञ प्रकाश से संसार-सर को क्यों नहीं 
चमका देता । जब तू आत्मा से परमात्मा बन सकता है तो जीवन 
की छोटी-छोटी समस्याओ्ों के भीतर लड़खड़ा क्‍यों जाता है 
अपने व्यक्तिगत्‌ जीवन, प्रारिवारिक जीवन और राष्ट्रीय जोवन 
फे मोर्चे पर डटकर खड़ा क्‍यों नहीं होता, वहाँ से भाग-खड़ा 
क्यों होता है? ओर फिर, बिलख-बिलख कर रोता हुआ कुत्ते 
की मौत्त क्‍यों मरता है ? यह न जैन-घर्म का ही सन्देश है और 
न वेदिक घस का ही। फिर, तू अपनी स्वयें की अथवा किसी 
अन्य की रात धारणा में फेंसकर स्वयं को निकम्मा क्‍यों बनाता 
है ! इस आन्त भावना से लद़ता क्यों नहीं * 

तू विश्वास कर, यह असत्य सन्देश आत्मा का नहीं हो-सकता । 
जब आत्मा में ज्ञान है, प्रकाश दे--तो, यद्द निकस्मी धारणा 
आत्सा की घाणी क्ष्योंकर दो-सकती है ? जब आत्मा संघर्ष 
फरने के लिए है तो तू उसे कायर क्यों सममः बेठा है? पुराने 
आचाये इस सम्बन्ध में एक रूपक कहते आये हैं--एक मिखारी, 
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जो, जीवन-भर फूटे ठीकरे में भीख माँगता रहा, द्र-दर की 
ठोकरें खाता रहा; मगर फिर भी जिसको कभी भरपेट भीख 
न मिल सकी, एक दिन सोभाग्य-वश राजा बना दिया गया। 
जय वह राजसी ठाठ-बाट में सोने के सिंदहासव पर बेठा-तो, 
प्रधान सनन्‍्त्री उसके सम्मुख उपस्थित हुआ; सगर वह उसे कोई 
आज्ञा ही न दे सका | उसका मन काँव गया और वह उससे बोल 
भी न सका । और कुछ द्वी क्षणों के उपरान्त जब सेनापति उसके 
सामने आया तो उसफा दिल और भी ज़ोर-जोर से धड़कने 
लगा--वास्तव में, इस समय उसे बारबार यद्दी ख्याल आ 
रहा था कि ये वे दी लोग हैं, जिनके द्वार से वह 'अनेक धार 
धक्क्रे खाकर लौटा है, जिनके मामूली नोकरों ने धकेल कर उसे 
द्वार से दूर हटा दिया है। और वह अपने इन्द्ीीं हीत भावों में 
डूबा हुआ चुपचाप बेठा रहता है--न प्रधान मन्त्री से राज्य- 
सम्बन्धी कोई वात करता हे ओर न सेनापति से सेना-सम्बन्धी 
कोई मन्त्रणा दो करता है, राज्य की सुरक्षता के बारे में भी नहीं 
पूछ॒ुता--तो, अधान भन्‍्त्री और सेनापति उसे मूर्ख सममते हैँ। 
राज-दर्वार में उपस्थित राजधानी के अन्य गणमान्य व्यक्ति 
तथा नौकर चाक़र भी उसे पागल सममककर उसका मज़ाक 
बनाते हैं । तो, वद्द मिखारी राजा बनकर भी रोता है, सोने 
के सिहासन पर घठ कर भी आँसू वद्धाता है, भाँसुश्रों से शाँखें 
तर कर लेता है। वह सोचता हे, इससे तो जब्र वद्ठ भिखारी 
था, तव ही अच्छा था । भीख के डकड़े खात्लेता था 
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ओर अच्छा था। 

आओर इसका अथ है कि उसकी भिखारो-जसी मनोद्ृत्ति राजा 
घनकर भी नहीं टूटतो | सिहासन पर बंठ कर भी उसमें शासन 
फरने का उल्लास उत्पन्न नहीं होता । शासन चक्ताने की प्रेरणा 
नहीं आती है--इसीलिये वह अपने अधीनस्थ कर्मचारियों से 
बात-चीत करते हुए भी डरता है--उन्हें आज्ञा देवा तो उसझे 
लिये बहुत दूर की बात है । 

तो, भिखारी की इस बात पर आपको भी हँ सो आती होगी 
ओर दया भी ! लेकिन आप अगर इस रूपक के प्रकाश में अपने 
, विषय में सोचें तो आप स्वयं भी उस मिखारी-जेसे हो जान 
पड़े' । वास्तव में, आप मानव-रूपी राजगद्दी पर आकर बेठ तो 
गये हैं; सगर अपने सन-रूपी मन्‍त्री को अआदेश देने में उस 
भिखारी के समान ही असमथे हैं । श्राप सब लगभग रोज्ञ ही 
मन्दिर या स्थानक में जाते हैं, वहाँ बेठकर माला फेरते हैं, मत्या 
टेकते हें--साथ ही और भी धार्मिक क्रियाएँ करते हैं--और ऐसा 
करते-करते आपको दूस-बीस-तीस-चालीस-चालीस वर्ष व्यतीत हो 
गए हैं; सगर फिर भो शिक्रायत करते हैं कि आपकी आज्ञा 
को आपका मन नहीं मानता। तो, आपकी अन्य इन्द्रियाँ भी 
आपके वश सें नहीं हैं । तो, अब ज़रा सोचिये--क्या आप उस 
भिखारी से अच्छे हैं ? ओर जब आप इस तरह अपने विषय 
में सोचेंगे तो आपको अपने ऊपर भी हँसी आयेगी, दया उत्पन्न 
होगी। 
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तो, इन्सान के रूप मे जन्म ले-लेने से द्वी कोई इन्सान नहीं 
हो जाता। जब तक विराट मानव जीवन की राजगद्दी पर बेने 
की योग्यता आप में नहीं है, तव तक आप उस भिखारी के समान 
कुछ ओर ही हैं। जब तक आप में इन्सान की-सी चमक, तेज़ी 
ओर अपने ऊपर शासन करने की योग्यता का विकास नहीं 
हुआ है, तब तक आपका मन-हूपी मन्‍्त्रो आपकी आज्ञा को 
नहीं मान सकता | शासन करने का तेज आप में उत्पन्न नहीं 
हुआ है तो मन आपका कहीं भटकेगा, वाणी कुछ भी कह 
डालेगी, कान कुछ भी सुनने लगेंगे और आँखें कहीं भी फिप्तत 
पड़े गी--तो, ये तो आपके साम्राज्य में बगावत के चिन्हू' दैं--, 
ओर शक्ति-द्वीन ऐसे राजा का साम्राज्य फिर कितने दित 
ठहरेगा । 

तो, इन्सान कहलाने का हक़ अगर प्राप्त करना चाहते हो 
तो स्वयं में वह तेज धारण करो--जिसके कारण आपकी सभी 
.इन्द्रियाँ आपके अधिकार मे रहें । सन आपका वही कार्य करें 
जिस कार्ये को करने के लिये आप उसे थाज्ना देते हैं । कान आपके 
बह्दी वातें सुनें, जो आप सुनना चाहते हैं, आँखें उसी दृश्य को 
देखें, जिसे आप देखना चाहते ६--तव तो, आप इन्सान हैं, 
अन्यथा नहीं । 

अगर आप ऐसा नहीं कर सके तो यह जीवन आपका बेकार 
हैं । यह तो ऐसी बात हैं, जैसे चादशाह दोकर भी आप अंधेरे 
में रह रहे हैं| आपके कर्मचारी मनमानी कर रहे हैं; संगर 
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आप तेज से, योग्यता से दीन होने के कारण उन कसचारियों 
से कुछ भी नहीं कह पाते--तो, ऐसी दशा में तो एक दिन ये 
आपके ही कर्मचारी आपको समाप्त कर देंगे।यह तो ऐसी 
बात है-जेसे किसी सेठ ने एक सोटर खरीदी और 
उसे चलाने के लिये एक डायवर भी नोकर रख लिया | एक दिन, 
मोटर में बेठकर उस सेठ ने अपने डयवर को आज्ञा दी-- 
मोटर को दिल्ली ले-चलने के लिये; मगर वहू डायवर उसे ले 
गया--पाकिस्तान की राजधानी 'कराँची | वह्‌ सेठ जाना तो 
चाहता है दिल्‍ली; मगर ले जाया जा-रहा है--कराँची ! तो, 
कराँची पहुँचकर बह्द सेठ रोने लगता है। तो, देखने वाले सोचते 
हैं, अरे, बीस हज़ार के मूल्य की मोटर में बेठा हुआ यह सेठ भी 
रोता है । 'ओर जब सेठ के मुंह से वे यह छुनते हैं कि यद्द डायवर 
कहना ही नहीं मानता । सेंने इससे कहा था-दिल्ली ले-चलने 
के लिये ओर यह मनमानी करके मुझे ले आया है, कराँची! 
तो, वे सुनने वाले कहते हैँ--अरे ! यह भी कोई ज़िन्दगी है । 
अगर यह डयवर तुम्दारी आज्ञा को नहीं मानता और मनमानी 
फरता है तो ऐसा ड्ायवर क्यों रखते' हो ? अपनी योग्यता से उसे 
आज्ञाकारी क्यों नहीं बनाते जब मोटर का डयवर दी आपके 
घश में नहीं है तो मोटर में बेठने का मज़ा द्वी क्‍या है? बिस्तर 
के समान सोटर में पढ़े चले गये--तो, आपका इन्सान बनने का 
दावा रूँठा है। इससे तो बिस्तर दी छोते तो क्रिसी तरह की अलु- 
भूति तो न होती | मगर जब विकास-शील आत्मा हो तो सुख-दुख 
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का अनुभव तो होगा ही । तों, तेज का संचय क्यों नहीं करते, 
जिससे सुख-दुख को समान भाव से सहन कर लो--रोने की 
नौवत ही न आये | शासन करने के अयोग्य होने पर रोना- 
विल्लखना तो पड़ेगा ही ! तो, जीवन के 'आदश को पहिचानो 
ओर उसी के अनुसार बनने का प्रयत्न करो। रोना ओर विज्खना 
स्वतः ही बन्द हो-जायेगा। 

कभी-कभी मेरे सामने एक बात 'आया करती है--किसी को 
कोई ग़लत आदत पंड़ जाती है तो उससे फिर वह जीवन- 
पर्यन्त नहीं छूटती । इन्सान के लिए क्या यह' भो कोई मुश्किल 
बात है ; सगर व्यवहार में में देखता हूँ, आज के इन्सान 
कहलाने वाले के लिये वास्तव में यद्द बहुत मुश्किल काम हो 
गया है। कहना चाहिए, उसके लिए यह काय असम्भव हो 
गया है। मगर वास्तव में, यह असम्भव तो क्या, कुछ मुश्कित 
भी नहीं है। जो, इन्सान बनना चाहता है, उसके लिए यह कार्य 
न-कुछु के वरावर है। बात असल भे यह है कि जब आप सोये 
पढ़े थे, इन्सान के पीरुप से नावाकिफ थे, तब यह गालती आप 
में प्रवेश कर गई; मगर अब नव आपको जगाया जा-रह्या है- 
धर्म जगा रहा है, संत जगा रहे हैं, जीवन जगा रहा है भर 
मौत्त जगा रही है--फिर भी आपसे वह गलती छूट नहीं रद्दी 
है । बढ़ा ता5ज्ज़ुब है । 

एक दिन एक भाई फे यहाँ मुमे! जाना पडा । थे थीमार 
थे और मर-मर कर जिन्दा हो रहे थ्रे। सुरु-दर्शन फी उनके सन 
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में लालसा जागी और सुमे जाना पडा। में उत्तके घर गया-- 
तो, उनकी पत्वि कहने ज्गी-हन्हें साँस की घीसारी है ; सगर 
फिर भी तम्बाक़ नहीं छोड़ते हैं। जब भी यह तम्बाक़ पी लेते 
हैं, तब द्वी इनकी खराब हालत हो-जाती है। और अपनी 
पत्नि की इस बात को सुनकर तुरन्त द्वी वह बोले--अरे ! 
अब तो यद्द मरने के बाद ही छूटेगी। तो, मैंने उनसे कहा-- 
तुस लो श्रावक रहे हो। तुमने जिनवाणी को भी सुना है-- 
मगर उसके मर्स को नहीं जाना, इसोलिए तम्बाकू पीना नहीं 
छोड़ सके। भगवान्‌ मद्दावीर की जय तो बहुत बोली; मगर 
भगवान्‌ को वाणी को मन में नहीं बसाया--इसीलिए 
ग़लती तुम्दारी खुधरी नहीं। तो भरने के उपरान्त अपन्ती इस 
भूल को सुधारा तो इन्सान का गौरव द्वी कया रहा ! मरने पर 
तो कुत्ते, गदहे, शेर, चीते, कीड़े और मकोड़े भो सब कुछ छोड़ 
जाते हैं , किन्तु जिन्दा रह कर जो छोड़े, इन्सान तो पह्दी है । 
जीवित रहते ' हुए ही अपनी भूल को सुधारे, मानव उसी को 
कहते हैं । इन्सान,्अगर स्वयें को इन्सान कहलाने का दावा करता 
है तो स्वयं में इन्सानियत की चमक भी पेदा करे, तब ही वह 
इन्सान कहलाने का हकदार है। अन्यथा इन्सान और जानवर 
में फिर भेद ही क्‍या है। 

मगर दूसरे दिन मुझे ज्ञात हुआ कि उन भाई पर मेरे उस 
उपदेश का छुछ भी प्रभाव न पढ़ा। तम्बाक़न उन्होंने फिर भी 
पी और यह कह कर ही पी कि अब ते यह भर जाने पर.ही 
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तो, मेरे इस कथन में रूँठ कया है? यदि आप सत्य को प्रकट 
करने में असमर्थ हैं तो फिर आपको जीवन का बादशाह कैसे 
कद्दा जा सकता है । तो, कोरी प्रतिष्ठा रूपी इस ज़हर की गोली 
को सत्य की खातिर आप नियत क्‍यों नहीं जाते । चास्तव में, 
यदि आप निगल लेते हैं तो में कहूँगा-श्राप जीवन के मालिक 
बनकर, इन्सान बनकर. मोक्ष के मार्ग पर आगे बढ़ रहे हैं। 
ओर एक इन्सान,के लिये यही ठीक भी है । 

जब मुमे धर्मांचायों से वात-चीत करने का मौक़ा मिलता है 
तो, उनकी इस वात को उुनकर में दरान हो जाता हूँ-- 
वे कह्दते हैं, बात तो आपकी ठीक है, परमार्थ की दृष्टि से; मगर 
जनता कया सोचेगी १ तो, इसके उत्तर में में उनसे कहता हूँ-- 
तो, फिर मेरी बात की सत्यता का आपकी दृष्टि में मूल्य ही 
क्या रहा--आपने तो जनता की राय को ही ठीक सममा । ते, 
सत्य से अधिक प्रिय तो आपको प्रतिष्ठा ही ज्गी | सामाजिक 
रीति-रिवाजों के सम्बन्ध में भी ऐसे ही विचार सामने आते हैं 
ओर में सोचता हूँ, यह तो सत्य रूपी बच्चे का गला घोंटना 
हुआ | जब वात सही है तो फिर पर! क्या ? थदि आप अपने 
जीवन को घनाकर चलना चादते हैं तो यह मत सोचिये कि समाज 
के लोग क्या कहेंगे, पुराने अनुयायी क्‍या कहूँगे और जनता 
क्या कहद्देगी ? यदि श्राप जनता की राय जानने में ही लगे रहे 
तो जीवन को समाज कर चलना मुश्किल पढ़ जायेगा। तो, श्राप 
का यह कथन तो निरथेक जान पढ़ता है कि लव जनता बदल है 
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जायेगी तब आप भी बदल जायेंगे। आपकी यह वाणी क्या 
शोभा-जनक कही जा सकती है। इसका सीधा-सादा अर्थ तो यह 
हुआ कि बदले हुए रूप में गुरुजी की सवारी उस समय आयेगी, 
जब जनता उसी रूप में उनका स्वागत करने के लिए तैयार होगी- 
तो, इस रूप में तो आपको अपनी प्रतिष्ठा का ही ध्यान वरावर 
घना रहा, आपने स्वयें सत्य को कहाँ अपनाया। में पूछता हूँ, 
सत्य के मोर्च पर, ज़िन्दगी के सोर्चे पर पहिले गुरुजी को आना 
चाहिए या जनता अथवा चेल्ले-चंटारियों को । 

जब गुरु सें जीवन की ज्योति का द्वी अभाव हो गया है, सत्य 
फो सत्य कहने का साहस ही नहीं रद्दा है ओर झिसी बात के 
विषय में ठीक निर्णय दे-सकने की हिम्मत ही नहीं है--क्या प्राह्म 
है और क्‍या छोड़ देने योग्य है, जनता को यह बतला देने की 
सामथ ही नहीं--तो, मैं तो इस बात का यही अथे लेता हूँ कि 
ताँगे का नक्शा ही बदल गया है| ताँगा आगे हो गया है और 
घोड़ा उसके पीछे चला गया है ओर वहीं से घोड़ा ताँगे से कह 
रहा है कि मुकको खींचो । तो, ज़रा आप सोचिये--क्या ऐसा 
होना सम्भव है ? अगर ताँगे में स्वयं द्वी आगे बढ़ने को शक्ति 
होती तो फिर उसे घोड़े की ज़रूरत ही क्‍या थी ? तो, घोड़े को 
आगे जुड़ना चाहिए या पीछे ) उसे आगे होना चाहिये या पीछे ९ 

तो, इस उदाहरण के प्रकाश सें एक प्रश्न होता है--गुरु, 
नेता, चौधरी या नायक आगे चले या जनता, समाज अथवा 
राष्ट्र ! भारतीय संस्कृति में इस प्रश्न का उत्तर घहुत ही स्पष्ट 
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रूप में दिया गया है। इस अश्न का स्पष्टीकरण करते हुए 
आचार कहते है--किसी पंथ, समाज अथवा राष्ट्र का गुरु या 
नेता ही आगे बढ़ता है, जन॑ता तो उसके पीछे-पीछे चला करती 
है। मगर आज के गुरु और नेता इसके विपरीत सोचते है--पे 
केवत् सोचते ही नहीं, व्यवद्वार में भी लाते हैं--तो में सोचता 
हूँ, ऐसे गुरुओं ओर नेताओं के जीवन में प्रकाश की किरणों अभी 
भी नहीं फूटी है। उन्होंने इन्सान की शक्ति को अभी जाना नहीं 
है--इसीलिए वे इस तरह से द्वारी-द्वारी बातें करते हैं । 

मनुष्य अकेला रह कर अपने जीवन की यात्रा को तय नहीं 
कर सकता | उसे समाज में रहना है और उसका निर्माण भी 
करना है | जो बुराई है, उसे साफ़ करना है। अच्छाई को प्रहण 
करने के लिए अपने हृदय को विशाल ओर दृढ़ बनाना है । ऐसे 
विशाल और दृढ़ सन की सभी को श्रावश्यकता है। तो, समान 
या धर्म के अगुआओं को चाहिए ऊ्ि वे अपने दिलों को 
विशाल और मज़बूत बनाएं । जिस सत्य को 'आगे-पीछे स्वीकार 
करते हैं, उसे सब के सम्मुख प्रकट करने का साहस भी दिखलायें। 
अगर उस सत्य को प्रकट करने पर इज्ज़त चकनाचूर होती दै तो 
होने दो | ठोकरें खाने को नौवत आती है तो उन ठोकरों को 
प्रसन्‍नता-पूर्वेक सहन करो | उस समय शआपको यह कुछ भी नहीं 
सोचना है | आपको तो अपने सत्य के लिए, विचारों की सच्चाई 
के लिए, अपने, समाज, राष्ट्रऔर परिवार की वफ़ादारी के लिए 
जीवन के संधर्पों के अन्दर लड़ना है। रोते-रोते नहीं दँसते हु? 


ह 
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लड़ना है। आपत्तियाँ आयें, तब भी हँसते रहना है, प्रतिष्ठा मिले, 
तब भी झुस्कराना है। किसी भी दशा में फीके नद्दी पड़ता है, हर 
ससय मुस्कराते और हँसते रहना है। 
तो, जीवन के दास नहीं, उसके स्वामी, उसके मालिक, 
उसके शहनशाह बन कर उसकी वासनाओं से लड़िए | अगर 
कोई असत्य परम्परा परिवार, समाज ओर राष्ट्र को हानि 
पहुँचा रही है. तो उसके सम्बन्ध में सद्दी निणेय को स्वीकार 
करने के लिए सबंदा तैयार रहिये। अपनी यह बात में धनवान्‌ भाइयों 
से विशेष रूप से कहना चाहता हँँ--क्योंकि कोई भी अच्छी-चुरी 
परम्परा समाज में अधिक दिनों तक उन्हीं के कारण जीवित रह 
पाती है। वे सामथ्यंवान्‌ होते हें--इसलिए बुरी था ग़लत 
परम्परा के कारण होने वाली द्वानि को वे बरावर सहन करते 
हुए चले जाते हैं । मगर इस बीच उससे होने बाली हानि के कारण 
समांज के साधारण व्यक्ति मर-मिटते हैँ | तो, घनवान भाइयों 
का यह कत्तेव्य है कि किसी भी ऐसी परम्परा को, जिसके कारण 
» समाज की द्वानि हो रही हो, शीघ्र ही समाप्त करदें और उसके 
सम्बन्ध में होने वाले सही निर्णय को सहषे स्वीकार करें, जिससे 
ग़लत बात फो अनुमोदन करने के कारण समाज की होने वाली 
हानि फे पाप से बच जाँय । 
तो, जीवन का शाश्वत घमरे, जो हर एक आत्मा के लिए, 
समाज के लिए, राष्ट्र के लिए अपेक्षित छै, वह जीवन की 
सच्चाई, जो अनन्त काल से आत्मा के साथ रही है और 
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सबेदा रहेगी भी--तो, इस अमर तत्त्व को स्वदा सुरक्ित 
रखना है। सगर किसी कारण जो भी ग़ल्नत विचार-धारा 
आत्मा के भीतर प्रवेश पा गई है. , उसको बाहर निकाल फेकनता 
है । तो, इस अकार जब आप आत्मा के विकार रूपी जंगल को 
साफ़ कर देंगे तो एक सुन्दर उपचन वहाँ पर धृश्यमान्‌ हो 
जायेगा । आपके सुन्दर विचार, सुन्दर संकल्प, सुन्दर मन, 
सुन्दर बचन और सुन्दर कम ही उस उपवन में खिलने वाले 
विविध पुष्प होंगे, जिनको मीठी सुगन्ध आपको, आपके परिवार 
को, समाज और राष्ट्र को जीवित जीवन का रसास्वादन 
आनन्दपूवेक करा सकेगी। तो, सत्कर्म में लीन हुई श्आत्माएँ 
विकास के पथ पर झआगे घढ़ेगी--और जीवन की ऊँचाई पर 
सतत्‌ रूप से चढ़ती हुई वे मोक्ष के मन्दिर तक पहुँच जायेंगी। 

जब इसीलिए आपको इन्सान की शक्ल, इन्सान की ज़िन्दगी 
मिली है. तो, वासनाओं में लिप्त रहकर उसे यूँह्दी वर्षाद न 
कीजिए । मोक्ष के मार्ग पर स्वयं भी आगे बढ़िये शोर परिषार, 
समाज और राष्ट्र को भी आगे घढ़ाइये । विश्व की आत्मा का 
कल्याण इसी विचार-धारा में निहित है । 
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आज अष्टमी है--तो, अष्टमी तो हर मास आती है और 
चली जातो है। कौन, उसकी इतनी अधिक चिन्ता करता है-- 
कौन, उसके बिषय में इतना सोचता है? तो, भाद्रपद सास के 
ऑधियारे पाख की इस अष्टसी में द्वी ऐसी कौन सी विशेष बात है 
कि हम-सब यहाँ पर एकत्रित हुये हैं ! क्या सोचकर आज यहाँ 
आये हैं ओर क्या लेकर यहाँ से जायेंगे ? जब महाकाल करे 
कराल गाल में लाखों अष्टमियाँ समा गई' और लाखों ही और 
भी समा जायेंगी--तो, किसी तिथि के साथ पविच्नता का सम्बन्ध 
स्थापित करने का क्या अथ हो-सकता है? जब सब को निगल 
कर दृज़म कर लेने वाले काल की दृष्टि में पवित्रता ओर अपवित्रता 
का कुछ भी मूल्य नहीं है तो किसी तिथि या वार को हमारे 
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द्वारा पवित्र कहने से क्या दोता है ओर किसी को 'अपविश्र कह 
देने से भी उसका क्‍या वनता-बिगड़ता है? तो, इस सम्बन्ध में 
वास्तविकता तो यही है कि प्रत्येक दिन और पगत्येक तिथि पवित्र 
है ओर प्रत्येक ही अपविन्न ! और महान 'आत्माओं की याद 
तो प्रत्येक दिन ह्वी करनी चाहिये। अगर उनकी याद प्रत्येक क्षण 
हृदय में रहेगी--तो, संभव है, एक दिन आप 'आत्म-कल्याण के 
मार्ग पर आगे बढ़ जाँय | संभव है, उन्र मद्यापुरुषों की पवित्र 
वाणी आपके आचार में उतर जाय--तो, आप मोक्ष के मन्दिर 
में पहुँच जाँय । जीवन रूपी नौका के छेद बन्द हो जाँय--तो, 
इस असार संसार के पल्ली पार जा-पहुँचें। 

मगर जो घात मेंने असी-अभी आपसे कही, यह तो बहुत 
बढ़ी यात है । अगर ऐसा ही सब करलें तो फिर बात ही क्‍या 
है ? तो, बात, तो असल में यह है कि अक्सर लोग ऐसा कर 
नहीं पाते हैं--करते भी नहीं हैं--इसीलिये यह जानते हुये भी 
कि महाकाल सघ को उद्रस्थ कर लेता है, हमारे ऋषि-महपिंयों/ 
ने, सभी की भलाई का ध्यान रख कर, महापुरुषों की याद करने 
के लिये छुछ विशिष्ठ तिथियाँ निर्धारित कर दी हैं। आर एन 
तिथियों का चुनाव उन्होंने इस घात का ध्यान रखकर किया 
है कि किसी भी विराट पुरुष को याद फरने वाली तिथि डस 
विराट्‌ पुरुष से किसी न किसी रूप में सम्बन्धित अवश्य द्वो। 
इसीलिये अक्सर मद्दान्‌ आत्माओं की जन्म-तिथियाँ ही उनको 
याद करने के लिये निर्धारित की गई हैं। वास्तव में, संसार का 
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फोई भी विराद्‌ पुरुष जब कमी सी अपने जन्म से किसी दिन 
अथवा तिथि को स्पर्श कर देता है तो वह दिन अथवा तिथि 
स्वयं में कुछ आज़ोकमयी-सो जान पड़ने लगती छ&। इसी प्रकार 
उस सहद्ान्‌ आत्मा को जन्म देने वाला भूसि-खण्ड, उसके महान्‌ 
कार्यों से किसी भी रूप में सम्बन्धित उस भूमि-खण्ड के पहाड़, 
नदी, बन तथा उपवत तक स्पृहृणीय शुचिता को छुगन्ध से 
छुबासित से जान-पढ़ने क्गते हैं । और फिर, इत सबका सहत्त्व 
हज़ारों-लाखों वर्षों तक आँका जाता रहता है । 

तो, भाद्रपद्‌ सास की यह अष्टसी भी वास्तव में इसीलिये 
पवित्र और महत्त्वपूर्ण है--क््योंकि अलौकिक पुरुष श्रीकृष्ण का 
जन्म इसी अष्टमी फो हुआ था। मथुरा नगरी इसीलिए प्रसिद्ध 
है--क्योंकि भूमि के इसी खंड में श्रीकृष्ण ने जन्म प्रहण किया 
था। बज-प्रदेश इसोलिए दर्शनीय साना जाता है--क्योकि श्री 
कृष्ण के सद्दान-कार्यों की छाप इस भूमि के पहाड़, नदी, वन 
ओऔर उपबलों पर गहरी धोकर अपना रूप सँवारे बेठी है। उनकी 
महत्ता इस भूसि के कण-कण पर अंकित है। और क्योंकि द्वारका- 
घपुरो के साथ भी श्रीकृष्ण के अदूसुत कार्य-कल्लापों का सम्बन्ध 
रहा है, इसीलिए झारकापुरी भी अपना एक 'अलग महत्व 
रखती दै । 

तो, इस अष्टसी की महत्ता इसीलिए है कि अलौकिक शक्ति- 
सम्पन्त श्रीकृष्ण ने आज के दिन ही जन्म धारण किया था-- 
अन्यथा श्रीकृष्ण के जन्म से पद्दिते इसी मास की ये ही 
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अप्टमियाँ हज़ारों की संख्या में आई' और चली गई', मगर 
किसने कब उनकी परवाह की । लेकित जब विराट पुरुष श्रीकृष्ण 
के जन्म की सोहर इस अष्टमी पर लग गई--तब से अब तक 
न जाने संसार में क्तिती राज्य-क्रान्तियाँ हो गई'--कितने पुराने 
राज्य समाप्त हो गये ओर उनके स्थान पर कितने नये राज्य 
स्थापित हो गये--कितने सोने के सिद्दासन बने, बिगड़े और फिर 
यने; सगर श्रीकृष्ण फे जन्म से सम्बन्धित यह अष्टमी आज भी 
अपैना वद्दी महत्वपूण् स्थान लोगों के दिल में बनाये हुए है। 
शभी भी उसकी महत्ता सें भी अन्तर नहीं हो पाया है । 
भारतवासियों के लिए वह आज भी उतनी दी स्फूर्तिंदायक और 
उल्लासमयी होकर वरदान-स्व॒रूपा सिद्ध हो रही है । चह आज भी 
उनको उतना ही उल्लसित और शआत्म-विभोर कर देती है, जितना 
कि पहले कभी ! वास्तव सें, भारतवासी आज के दिन वरयस 
अपने एक महान पू्व-पुरुष के वास्तविक चरित्र की माफी कर 
कृत-कृत्य हो जाते हैं। आज की अष्टमी उनमें एक नया उत्साह, 
नया जोश भर देती है; मगर दुख इस बात का है कि वे अपने इस 
उत्साद फो अधिक दिनों तक क्रायम नहीं रख पाते--जिससे सब 
कुछ गुड़-गोवर दो जाता है। जब जीवन की राह को पकड्टकर 
भी वे उसे दोन्‍्चार दिनों बाद ही छोड़ देते दँ--तो, सच्चे अर्थो 
में अपने जीवन की मन्ज़िल को हस्तगत्‌ नहीं कर पाते ! मन्जिल 
को हस्तगत्‌ नहीं कर पाते-तो, अपने दज़ारों-ज्ञाखों पृव-नन्‍्मों फे 
समान ही इस मूल्यवान बनन्‍्म णो भी यूँ दी चरबाद कर लेते दे । 


श्रीकृष्ण ; १२७ 


अभी-अभी में आपसे कह रद्दा था कि ओर अष्टमियों फी 
भाँति इस अध्टसी में भी स्वयं की कोई विशेषता नहीं है । तो, विशे- 
घता इस अष्टमी को केवल यही है कि हज़ारों वर्ष पूत्े इस अप्टसी 
को ही महान-आत्मा श्रोकृष्ण का जन्म हुआ था--ओर क्योंकि 
कृष्ण एक महापुरुष थे, इसीलिये इस अष्टसी का आज इतना 
महत्त्व बढ़ गया है । तो, अष्टमी के विषय सें, तो घोज्लता और 
सममना ही क्‍या दै--तो, दरअसत्त समझना तो उस अलोकिक 
पुरुष श्रीकृष्ण के सस्बन्ध में है। जिसके स्पशेन्‍मात्र से ही यह 
अष्टमी इतनी गौरव-शालिनी बन गई है। 

जब किसी भी भारतोय जीवन-अन्थ सें, चाहे वह वेदिक 
परस्परा का हो, चाहे जैन-परम्परा का, कृष्ण के जीवन की 
दो-चार गाथाएँ पढ़ते है --तो, उस समय के भारत की संस्कृति 
हमारे नेत्रों के सम्मुख आकर खड़ी हो जाती है। उस समय फे 
भारत की राजनेतिक वे उल्तमनें, जिनके बीच कृष्ण फा जन्म 
हुआ, हमें साफ साफ दृष्टिगोचर होने लगती हैं । और दम देखते 
हैं कि उस समय भारत को एक ओर तो जरासंध की विकट 
शक्ति दबा रह्दी थी ओर दूसरी ओर मथुरा में कंस राज्य कर 
रहा था। ओर ये दोनों ही राजा निरंकुश राजा थे। अपनी दही 
स्वप्नों की दुनियाँ में विहार करने वाले ! जिस प्रजा पर ये राज्य 
करते थे, अपनी उस प्रज्ञा के सुख-दुख से उत्तका कोई सम्बन्ध 
नहीं था, मानो, उनके जोबन का तो थही उद्देश्र था--प्रजा 
उनकी रोती है तो रोया करे; सगर उनकी सुख और खुशी की 
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अ्रष्टमियाँ हज़ारों की संख्या में आई' और घली गई', मगर 
किसने कब उनकी परवाह की । लेक्रिन जब विराट पुरुष श्रीकृष्ण 
के जन्म की सोहर इस अष्टमी पर लग गई--तथ से अब तक 
न जाने संसार में कितनी राज्य-क्रान्तियाँ हो गई'--कितने पुराने 
राज्य समाप्त हो गये और उनके स्थान पर कितने नये राज्य 
स्थापित हो गये-कितने सोने के सिद्दासन बने, बिगड़े और फिर 
यने; मगर श्रीकृष्ण के जन्म से सम्बन्धित यह अष्टमी आज भी 
अपैना वही महत्वपूर्ण स्थान लोगों के दिल में बनाये हुए है । 
अभी भी उसकी मद्दत्ता में कुछ भी 'अन्तर नहीं हो पाया है| 
भारतवासियों के लिए वह आज भी उतनी द्वी स्फूर्तिदायक और 
उल्लासमयी द्दोकर वरदान-स्वरूपा सिद्ध दो रही है । वह आज भी 
उनको उतना ही उल्लसिंत ओर आत्म-विभोर कर देती है, जितना 
कि पहले कभी ! वास्तव में, भारतवासी 'आज के दिन वरवस 
अपने एक महान्‌ पृव-पुरुष के वास्तविक चरित्र की माँकी कर 
कृत-कृत्य दो बाते हैं । आज की अप्टमी उनमें एक नया उत्साह, 
नया जोश भर देती है; मगर दुख इस वात का है कि वे अपने इस 
उत्साह को अधिक दिनों तक क्रायम नहीं रख पाते--जिससे सब 
कुछ गुड़-गोवर द्वो जाता है। जब जीवन की राह को पकड़कर 
भी वे उसे दोन्‍्चार दिनों धाद ही छोड़ देते हैं--तो, सच्चे अर्थो 
में अपने जीवन की मन्जित्न को हृस्तगत्‌ नहीं कर पाते । मन्जिल 
को हस्तगत्‌ नहीं कर पाते-तो, अपने हज़ारों-ज्ञाखों पू्च-जन्मों के 
समान ही इस मूल्यवान जन्म को भी यूं दी वरवाद कर लेते हैं । 
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अ्रमी-असी में आपसे कह रहा था कि ओर अ्रष्टमियों की 
भाँति इस अष्टसी में भी स्वयं की कोई विशेषता नहीं है । तो, विशे- 
घता इस अष्टमी की केषल यही है कि हज़ारों वर्ष पूर्व इस अप्टमी 
फो ही सहान-आत्मा श्रोकृष् का जन्म हुआ था--ओऔर क्योंकि 
कृष्णु एक सहापुरुष थे, इसोलिये इस अष्टमी का आज इतना 
महत्त्व बढ़ गया है। तो, अष्टमी के विषय में. तो बोलना और 
सममना दी क्‍या है--तो, दरअसल सममना तो उस अलौकिक 
पुरुष श्रीकृष्ण के सस्बन्ध में है। जिसके स्पशे-मात्र से ही यह 
अध्टसी इतती गोरव-शालिनी बन गई है। 

जब किसी भी भारतोय जीवन-प्रन्थ में, चाहे वह वेद्कि 
परम्परा का हो, चाहे, जैन-परम्परा का, ऋष्ण के जीवन की 
दो-चार गाथाएँ पढ़ते हैं--तो, उस समय के भारत की संस्कृति 
हमारे नेत्रों के सम्मुख आकर खड़ी हो जाती है। उस समय के 
भारत की राजनेतिक वे उल्तमनें, जिनके बीच -क्ृष्ण का जन्म 
हुआ, हमें साफ़ साफ दृष्टिगोचर होने लगती हैं । ओर हम देखते 
हैं कि उस समय भारत को एक ओर तो जरासंध की विकट 
शक्ति दबा रह्दी थी और दूसरी ओर मथुरा में कंस राज्य कर 
रहा था। ओर ये दोनों हो राजा निरंकुश राज्ञा थे। अपनी ही 
स्वर्श्नों की दुनियाँ में विद्वार करने घाले ! जिस प्रजा पर ये राज्य 
करते थे, अपनी उस प्रजा के सुख-दुख से, उत्तका कोई सम्बन्ध 
नहीं था, मानो, उनके जोवन का तो यही उद्देश्य था--प्रज्ञा 
उनको रोतो द तो रोया करे; मगर उनकी सुख और खुशी कीः 
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दुनियाँ हर सूरत में श्रावाद रहनी चाहिए । और ठीक इसी 
घिनोने रूप में और कुमार्य पर उनकी जीवन-यात्रा आगे बढ़ 
रही यी। तो, देशवासियों की इज्जत और उनके प्राण हर समय 
संकट में रहते थे--इसीलिए सभी के जीवन में घोर-निराशा 
के बादल सबंदा छाये रहते थे। अपने दुःख से दुःखी जनता 
फराहती रहतो थी। 

ओर आज के दिन उपवास करने का अर्थ यही जान 
पढ़ता है। मानो, आज के दिन भूखे रह फर आज के लोग 
यह बतलाते हैं कि जय उद्धार-कर्तता श्रीकृष्ण का जन्म हुआ तो 
उस समय की प्रजा इसी प्रकार भूखी ओर नंगी थी। अत्यायी 
राजा के राज्य में भूखी और नंगी रह कर वह तड़पती और 
विलखतो रहती थी ; मगर मुंह से राज्य के खिलाफ एक शब्द 
भी नहीं निकाल सकती थी । वह चादती तो थी कि उसका एद्धार 
हो, मगर अन्यायी और बलशाली राजा के सम्मुख उसका 
मैंतिक बल आधे मुँह पढ़ा हुआ था। उसका साहस खो गया 
था--शओ.और उसका रहनुमा या अगुआ फोई भी नहीं था। गे, 
अगुआ के अभाव में प्रजा वेकेस ओर बेवस थी। और सोचती 
थी कि कोई देवी-शक्ति से सम्पन्न व्यक्ति ही उसका उद्धार कर 
सकता हैं; अन्यथा उसे मी श्रकार रोते-रोते ही दिन विताने ई 
और जीवन गुज़ार देना है। और वास्तव में, इसी श्राशा के 
यल पर इन निकम्मे राजाओं की प्रजा अपनी जिन्दगी फे दिन 
गिन-गिन फर बिता रही थी। दरअसल ये अन्यायी राजा स्वर्य 
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भी बलशाली थे ओर राज्य-भर के सभो बल्रशालियों को अपने 
द्रथार में चाकर के रूप में रखते थे--जिससे कोई भी 
सामर्थवान्‌ प्रजा का सहायऊ न हो पाता था। दुःखी जनता का 
अगुआ न हो पाता था। और प्रज्ञा दुःखी थी। 

ओर ऐसे ही कठिन समय में देवकी के गे से ऋष्ण का 
जन्म हुआ । ससार में कुछ लोगों का जन्म राज-महलों में होता 
है--राजमहल्लों में ही उनका पालन-पोषण दोता है और उन 
सहलों में ही उनकी मृत्यु भी ! सगर अधिकांश लोग मींपडियों 
ओर कच्चे-पक्के मकानों में प्रथम बार इस समार में अपनी आँखें 
खोलते हैं और फिर एक दिन सराँ के लिए उन्हीं मकानों और 
मॉपड़ियों में अपनी आँखें बन्द भो कर लेते हैं । लेकिन कृष्ण, 
कस राजा के क्रेदखाने में उत्पन्न होते हैं। और वह भी इतने 
भयंकर समय सें, जबकि मृत्यु उनके चारों ओर मंडरा रद्दी थी। 
जब साहित्य में इस वर्णन को पढ़ते हैं तो रोमांच हो आता है । 
वास्तव में, बहुत ही भयंकर समय रहा होगा चह ! जो निर्देयो, 
देवकी के सात बच्चों को जन्म लेते द्वी पत्थर पर पटक कर 
यसल्ोक पहुँचा चुका था, वह भत्ता इस आठवें बच्चे को भी किस 
प्रकार जीवित रहने दे-सकता था। किन्तु जिसका जन्म ही संसार 
के कल्याण के लिए हुआ था, जो जगत्‌ में प्रकाश करने के लिए 
ही आया था, उसऊ्ो कंस क्षिस प्रकार सार सकता था--भौर 
मार सका भी नहीं! उस विभूति पर भी मौत की काली छाया 
प्रतिपल मंदराई, मगर उस अखण्ड ज्योति ले अपने पौरुष 
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से उसे परास्त कर दिया। यह महान आत्मा कंस के प्ीदखाने 
से ऐसे निकल्त कर चली गई कि कंस को पता भी न ह्गा। वह 
जान भी न सका कि जनता को उसके जुल्मों से त्राण विलवाने 
वाला पढ़ा हो गया ओर उसकी क्रीर से साफ़ बचफर निकल 
भी गया। 

अनेक लोग आसम-तोर से कहा करते हैं कि क्या करे, 
परिस्यितियाँ अनुकूल ही न मि्ली-अन्यथा हम भी जीवन में 
कुछ कर दिखाते--अथवा कर सफते हैं। और कुछ कहा करते 
हैं, सोचते कुछ है, मगर होता उसके विपरोत है । अपनी 
परिस्थितियों पर हस अधिकार करने का भरसऊ प्रयत्न करते हैं; 
मगर वे हमारे अधिकार में आ-नहीं पाती । और जथध 
परिस्थितियों अधिकार में नहीं आ-पातती-तो, छुछ कर भी 
नहीं पाते | तो, ऐसे निराश व्यक्तियों से में कहना चाहूँगा-- 
कि कृष्ण रूपी इस महाशक्ति से थे प्रेरणा लें। वे इस वात को 
भल्री प्रकार से समभने का प्रयत्न करें कि इच्छा रखते हुए और 
प्रयत्न करते हुये भी अगर परिस्थितियाँ उनके अनुकृज् नहीं हो- 
पा रही हँ--तो, इसका एक-मात्र कारण उनकी कार्य-प्रणाली का 
दोप-युक्त होता दै। फिर, चाहें उनकी यह कार्य-प्रणाली उनके 
आलस्य के कारण हो, उनके चारित्र की कमी के कारण हो, उन 
के लोभी अथवा स्वार्थी स्वभाव के कारण हो-अथबा और 
ऊिसी कारण से हो। तो, कार्य-दिशा में परिस्थिति फो अनुकूत्त 
यनाने के लिए उन्हें उस दोष को, उस कारण को खोज निकालना 
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ही होगा । और जहाँ वह दोष आपको मालूम पढ़ा--और उसे 
आप दूर कर पाये कि परिस्थितियाँ आपके अनुकूल हुई नहीं । 

तो, जीवन में कुछ करने के लिए आप अपनी परिस्थितियों 
के दास नहीं, स्वामी बनना सीखिये | अगर आप अपनी 
परिस्थितियों के स्वामी बन सके तो जीवन में सब छुछ कर 
सकेंगे-ओर अगर उनके दास ही बने रह गये--तो, फिर कुछ 
करने-धरने का स्वप्न देखना भी एक दम पलले सिरे की सू्त्ता 
है । उसके सम्बन्ध में किसी भी प्रकार का ज़िक्र करना भी अव्वत्त 
दर्ज़ की बेबकूफी है । फिर तो यही सोचकर चुप रहना ठीक है-- 
कि तुमने जीवन का बोझ ढोने की-इच्छा की थी--ओर उसी के 
लिए तुमने प्रयत्त भी किया--और अपने उसी कार्य में तुमको 
सफलता भी मिली । ओर बस, 

मैं अभी-अभी आपसे कह रहा था कि प्रकाश के पु'ज ऋष्ण 
का जन्म कंस राजा के क्लेदखाने में हुआ । सगर क्योंकि उन्होंने 
संसार को प्रकाश देने के लिए ज्ञुन्स अहरण किया था, इसलिये 
बह उस क्रेद से बाहर निकल गये | मौत की छाया से दूर चले 
गये। तो, जब आत्मा को शक्ति इतनी विशाल है. कि एक नवजात्‌- 
शिशु के पिंड में रहते हुये भी वह अपने निर्धारित मार्ग पर 
अग्रसर होने के लिए अपने मार्ग को सभी कठिनाइयों को पीछे 
घकेल सकती है--तो, फिर आपको आत्मा तो क्‍्या-ऊुछ नहीं ' 
कर सकती। तो, अपनी प्रतिकूल परिस्थितियों को अनुकूल बनाने 
के लिए अपनी आत्मा को. उज्ज्वलतर बनाने का ग्रयत्त करो | 
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उसे आचरण-हीनता, मिथ्यात्तत््व आदि मेल्ों से ढक़े मत-- 
बल्कि शुद्ध और सात्विक विचार और आचरण की सहायता 
से उसे निर्मल बनाओं--तो, फिर जीवन की प्रत्येक प्रतिकूल 
परिस्थिति आपके अनुकूत्त वनती चली जाएगो भर आप अपने 
निर्धारित सागे पर बरावर आगे बढ़ते चले जायेंगे । तो, आपको 
फिर यह शिकायत न होगी कि आप इसलिये जीवन में कुछ नहीं 
कर पा रहे--क्योंकि आपकी परिस्थितियाँ आपके अनुकूल 
नहीं हैं । 

जब मैं लोगों को यह कहते हुये सुनता हैँ कि क्या करें, 
परिस्थितियाँ दी प्रतिकूल हँ-अन्यथा हम भी कुछ करते--तो, 
मुमे बहुत द्वी ताज्जुग्र द्ोता है। और फिर सोचने लगता हूँ फि ये 
तो जीवन-भर परिस्थितियों का रोना दी रोते रहेंगे--और एक 
दिन इसी प्रकार रोते-रोते यहाँ से कूंच कर जायेंगे। वास्तव में, 
ये ज्ञोग तो यह चाहते हैं फ्रि प्रयत्त के नाम पर तो कुछ भी न 
करना पड़े भर सोने के सिंहासन वनकर तैयार हो जाँय | श्ौर 
जब वे सिंहासन वनकर तेयार हो जाँथ तो उन पर इनको बेठा 
दिया जाये । तो, ऐसे व्यक्तियों से में कद्दना चाहूँगा कि ईस गलत 
और बेहूदी जुल्वजू में अबतक इज़ारों-लाखों व्यक्ति इस सफये- 
हस्ती से मिट गये और फरोड़ों और भी मिट जायेंगे, मगर थे 
जीवन में कुछ भी न कर सकेंगे। न इस बेबकूफी में फंसे रहने 
वाले कुछ कर पाये भौर न भागे घाने वाले दी इुछ कर पायेंगे । 
इतिहास साछी है, साघारण आदमी फो तो वात ही क्या है, इस 
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मूखेता में फँसे हुए अनेक राज्य समाप्त हो गये। और आज 
उनके लिए कोई रोने वाला तक मयस्सर नहीं है । 

श्रीकृष्ण के सम्बन्ध में आप सभी ने थोड़ा-बहुत पढ़ा है-- 
तो, में आपसे पूछना चाहता हूँ, कि ऋष्ण को कब ओर कीनरी 
परिस्थिति अनुकूल मिली ? और में जानता हूँ जो कुछ कि उत्तर | 
आप मेरे इस प्रश्न के उत्तर में देंगे। आप कहेगे कि एक भी नहीं 
ओर कभी भी नहीं--क्योंकि श्रीकृष्ण का चरित्र आपके सामने 
खुला पढ़ा है और आप खोज फरने पर भी एक भी परिस्थिति को 
उनके अनुकूल नहीं पाते । तो, जलती हुई लालटेन को खरगोश 
की चमकती हुई आँख कैसे बतला सकते हैं ! तो, जब नहीं बतला 
सकते --तो, इतिहास के उत्त पन्‍्तों पर इतता देखने का और 
प्रयत्त कीजिये कि परिस्थतियाँ श्रीकृष्ण फे अनुकूल नहीं थों-- 
यह बात केवल्ल यहीं पर सप्ताप्त नहीं हो जाती, बल्कि इसके 
* विपरीत यह बात और सामने, आती है कि परिस्थितियाँ तो , 
लीवने*एर अपने महा-विकराल रूप में उनके प्रतिकूज् रहीं। तो, 
परिस्थितियों के अनुकूल होने का तो वहाँ प्रश्न ही उत्पन्न नहीं 
दोता । साथ दी यद्द देखने और पढ़ने को ओर मित्षता है कि 
श्रीकृष्ण का जिस यादव जाति में जन्म हुआ--उसे तक सिटा 
डाक़ने का प्रयस्त उस समय के अनेक राजा करते रहे। इस क्लोम 
को नष्ट-अ्रष्द करने के लिए दुश्मनों की तलवारें बराबर चमकत्ती 
र्द्दी। 

सगर तेज्वी श्रीकृष्ण इत बातों से घबराये नहीं और न 


श्र 
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कभी उन्होंने अपनी प्रतिकूल परिप्थितियों की हो चिन्ता की । 
उन्होंने तो सवंदा प्रतिकूल परिस्थितियों में होकर ही अपना मार्ग 
बनाया और जीवन-पर्यन्त निरन्तर अवाघ-गति से अपने मार्ग 
पर आगे बढ़े | उन्होंने अमुकूल परिस्थितियों का कभी भी इन्तज़ार 
न किया | वह तो अपने उद्देश्य की पूर्ति के निमित्त वरावर 'आगे 
बढ़ते चले गये ओर प्रतिकूल परिस्थितियों का रोना लेकर कभी 
भी न बेठे--इसीलिए अपने जीवन में वह सब कुछ कर भी सफे 
कौर अमर-पद भी उन्होने प्राप्त किया | तो, जो लोग प्रतिकूत 
परिस्थितियों का रोना लेकर बठ जाते हैं, वे मुर्दे नहीं है तो और 
क्या हैं क्‍या वे जीवित व्यक्ति कद्दे जा-सकते हैं ? मेरी समझ 
में तो नहीं--क्योंकि जीवित शक्तियाँ तो जीवन का प्रकाश लेकर 
आती हैं। और अपने उसी प्रकाश से घह स्वयं भो चमकती हैं 
ओर संसार को भी चमका देती दे । तो, ऐसी जीवित शक्तियों की 
फिर परिस्थितियाँ भी दासी बनकर रहती हैं, उनकी मालक्रिन 
घनकर नहीं । थ्ीर अन्त में यद्दी जीवित ओर प्रकाशवान शक्तियाँ 
ही विश्व मेत्री के प्रकाश से संसार को चमका जाती हैं । 

तो, नदी के अनुकूल प्रवाद्द में तो मुर्दे बद्या करते हे भोर 
सेकड़ों मील तक बह्दे चल जाते है । कद्दा भी है-- 

ध्नुकूज्न प्रवाह, वातावरण अथवा परिस्थितियों का 
इन्तज़ार तो सुर्दे किया करते हें--जीवित या जानदार नहीं। 
बलिप्ठ और जानदार भुजा््ों वाला नाविक धार या पह्दाव फे 
विपरीत अपनी नाव फो खेता चला जाता हैं और एक दित 


बे 


| 
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अपने गन्तव्य स्थान पर पहुँच जाता है; सगर बहाव का 
इन्तज़ार करने वाले अपने उसो स्थान पर पड़े रह जाते हैं-- 
ओर तब तक पड़े ही रहते हैं, जब तक अनुकूल प्रवाह उन्हें नहीं 
मिल जाता--तो, अनुकूल प्रवाह तो, मुमकिन है, जीवन-भर 
भोन मिले ओर अनेक जन्मों में मी न मिले--ओऔर मिल्न नहीं 
पाता भी है--तो, अनेक जीवन मनुष्य के यूँ द्दो बीत जाते हैं. और 
तब दुनियाँदारो की कीचड़ उसे बुरी तरह से अपने में जकड़ 
लेती है--फिर बह अनुकूज्त वातावरण अथवा प्रवाह पाकर भो 
बहने की इच्छा नहीं करता | बह नहीं पाता ओर उसकझे हज़ारों 
जन्म संसार रूपी कीचड़ में फंसे-फेंसे ही बीत जाते हैं । उस 
प्राणों की आत्मा पर सेल के इतने आवरण चढ़ जाते हैं कि 
आत्मा का प्रकाश उन आवरणों के गहरे गर्त में समा जाता 
है। विलुप्त-प्रायः हो जाता है । 

सगर जब हस इस दृष्टिकोण से कष्ण के जीवन को देखते 
हें--तो, उत्तकी आत्सा पर हमें मेल का एक भी आवरण चढ़ा 
हुआ दिखलाई नहीं देता--इसके विपरीत वह तो अपने तेजोसय 
प्रकाश से दस-दूम कर दमकऊती हुई दिखलाई पड़तो है। उनका 
जीवन अपने प्रारम्मिक क्षण से लेकर अंतिम क्षण तक जीवन की 
सर्वोत्तम ऊँचाई के साथ अठखेलियाँ करता हुआ दृष्टिगोचर 
होता है । घोर विपरीत परिस्थितियों में भी उनका मन उत्साह 
ओर उमंग में नाचता हुआ-सा दिखलाई देता,है। यही कारण 
है जो बहू कभी भी वचपन और बुढ़ापे का अनुभव न कर सर्वदा 
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योवन-सम्पत्त ही अपने-आपको सममते हैं और जीवन में ऐसे 
ऐसे कठिव कार्मों को अनायास ही कर डालते हैं--कि आज 
जब हम उनके उन कार्य-कल्ापों के सम्बन्ध में पढ़ते हैं तो 
आश्चर्य-चकित द्ोकर ठगे-से रद्द जाते है। ेृ 

वास्तव में, ऋष्ण के जीवन में एक भी उदाहरण ऐसा नहीं है 
कि वह कभी भी अपनी विपरीत परिरिथति की घात सोच-सोच कर 
आँसू वहाते रहें हों। उन्हे तो हम अनुकूल आर विपरीत दोनों 
ही प्रकार की परिस्थितियों में मुस्कराते ओर अँगड़ाई लेते हुये 
ही देखते हैँ। जब उन पर फूर्ों की वर्षा हुई, तब भी वह 
मुस्तराए और जब उनके शीश पर मौत सेंडराती रही, तब भी 
वह मुस्कराते ही रहे। दुःख में बह घत्रढ़ाये नहीं और सुखों में 
वह अपने कत्तेज्यों फो भूल कर ऐश-आराम में डूब नहीं गये | 
वह तो जीवन-भर जीवन के महान सिद्धान्तों का पालन करते 
हुए सबंदा 'अपने कत्तेव्य-पथ पर निरन्तर आगे और आगे ही 
घढ़ते रहे । वास्तव में, कत्तंव्यों फे पालन में द्वी उन्‍होंने आनन्दृ-- 
सत्‌-चित्‌-आनन्द का अनुमव किया | | 

जीवन-दर्शन सम्बन्धी अन्थों में फह्दा गया ह-- 

जीवन उसी का महान है, जो जीवन में हार खाकर घेठ 
नहीं जाता है, चल्कि निरन्तर प्रयत्न में द्वी सलंग्न रहता हैं । 
पुरुपार्थ करने में ही जो आनन्द का अनुभव करता है । 

ओऔर जब दशन फी इस वाणी फे समुज्ज्वल प्रकाश में दम 
श्रीकृष्ण के जीवन फो देखते हैँ तो प्रतिपत ओर प्रत्येक 
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परिस्थिति में उन्हे कार्य में रत हां पाते हैं । उन्हे जीवन की और 
समाज की बुराधयों से लड़ते हुए दी देखते हैं। ओर इस रूप 
में उन्हें देखते हुए हमें सहसा ही यद भास द्वोने लगता हे कि 
* जीचन के क्षेत्र में ऐसी कोई भी सेवा नहीं है, जो उन्होंने न की 
हो। सेवा का ऐसा कोई भी अंग नहीं है, जो उन्होंने न छुआ 
हो | जीवन के क्षेत्र में जिस पर उन्होंने प्रकाश न डाला हो । 

बहू ऐसा युग था, जब मनुष्य अपनी आत्मा के सहान्‌ 
गौरव को भूज़कर देवी और देवताओं की सत्ता के जाल में 
बुरी तरह से जकड़ गया था। रात-दिन हाथ-बाँधे उनकी मिन्नतें 
करता था और यह बिल्कुल भूल गया था कि वह स्वयं भो 
बहुत-कुछ सामर्थ रखता है और बहुत-कुछ करने की हिम्मत भो ! 
उसने अब तक किया भी बहुत है. और अगर अपनी महत्ता 
को एक बार फिर समम जाये तो कर भी वहुत-कुछ सकता है। 
ओर श्रोकृष्ण 'ने इस तथ्य को इसी रूप में देखा--ओर इसके 
ल्षिए उन्होंने अयत्न भी किया। उन्होंने इसके लिए अपनी 
' आवाज़ बुज़्न्द को और कंद्या--ओ मानव ! तेरी शक्ति संसार 
में सर्वोपरि है | सगर जब तू अपनी इस शक्ति को भूल जाता दै-तो, 
अपनी शक्ति से निम्त-कोटि की शक्तियों के सम्मुख कर फेलाता है, 
याचना करता है, गिड़गिड़ाता है; लेकिन जब तुझे फिर अपनी 
शक्ति का ध्यान आता हे-तो, तू फिर उठ-खड़ा होता है और 
जीवन के क्षेत्र में जूक पढ़ता दै--आगे बढ़ता है और बढ़ता 
दी चला चाता है। तो, सानव ! अपनी शक्ति को पहिचान ! 
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' उठ--और जीवन की प्रत्येक बुराई से लड़, समाज की पत्येक 


बुराई से जूझ पड़। - 

श्रीमद्भागवत्‌ में श्रीकृष्ण द्वारा प्रचारित ये सन्देश हमें स्थल- 
स्थत्त परदीख पड़ते हैं । आप सभो जानते हैं, श्रीकृष्ण का पालन- " 
पोषण गोकुल में नन्‍्द ओर यशोदा के द्वारा हुआ | उनका वालपन 
गोकुल के ग्वालों के बीच व्यतीत हुआ। वर्णन आता है कि 
उन दिनों गोकुल् में इन्द्र-यूजा का आयोजन घड़ी तैयारियों के 
साथ हुआ करता था। गोइुल का श्रत्येक निवासी अपनी 
सामथ से आगे वद कर पूजा के इस उत्सव को सनाया करता 
था।न जाने क्यों, उस दिन उसकी खुशी का पारावार नहीं 
रहता था। और एक दिन जग्र श्रीकृष्ण के सम्मुख भी इस 
उत्सव का आयोजन बड़ी धूमधाम से हुआ--ख़ुशी के मारे सभी 
को उछलते-कूदते उन्‍होंने देखा--तो, उन्होंने जिलज्ञासावश पूछ 
लिया--ओर अपने इस प्रश्न फे उत्तर में सभी को एक ही धात 
कहते हुए उन्होंने सुता-अआज इन्द्र की पूजा का विन है | यह 
हमारी जाति के मंगल फे लिये बहुत घड़ा भद्दोत्सव है। गे, 
उम्र के लिद्ाज़ से बच्चे; मगर आत्मा को €प्टि से परिपक्त 
अवस्था के पुरुष श्रीकृष्ण ने नन्‍द बाबा के सम्मुख, इस 
सम्बन्ध में, जो "अपना वक्तत्य दिया, वह भद्दान्‌ है और 
इन्सान को इन्सानियत की याद दिलाने के लिए परम उपयोगो 

सभी लोगों के मुंद्द से इन्द्रयूज़ा के सम्बन्ध में सुनकर 
श्रीकृष्ण नन्‍द वावा से कहने लगे--फ्रिसी भी कर्म को करने से 
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पहले मनुष्य को उसके विषय सें काफ़ी सोच-विचार कर लेना 

चाहिए | उस कर्म को फरने से पहिले, विचारों के प्रकाश में, 
यह भतीमाँति समझ लेना चादिए--कि हमारे द्वारा सम्पन्त होने 
वाले उस कमे के द्वारा समाज क्रितने अंशों में लाभान्वित हो रहा 
है! अगर जाति की भलाई के लिए वह कर्म दै-तो, देखना चाहिए 
कि जाति के लोग उस कम के द्वारा कितने अंशो में उन्‍्नत्ति के पथ 
पर अग्नमसर हो रहे हैं। वे वीर बनते जा रहे हैं या कायर ! 
जीवन की छुराइयों से लड़ने के लिए उत्तमें शक्ति उत्पन्न हो रही 

है या उनसें कायरता भरती चली जा-रही है। आपके उस'कर्म 
फे कारण जीवन का वास्तविक स्वरूप सामने आा रहा है या 
मनुष्य अपने जीवन की सचाई से दूर हटता चला जा-रहा है । 

किसी फर्म को पृव॑-पुरुष क्‍योंकि करते रहे हैं, इसलिए हम भी 

करते हैं--अथवा जाति के अधिझाँश जल्ोग करते हैं--इसीलिए 

हम भी करते हैं--किसी ऐसे प्रश्न के उत्तर में यह उत्तर देता उस 

व्यक्ति की कोई अक्लसंदी की बात नहीं समझी जा-सकती। 

उस प्रश्नक्ता को आपका यह उत्तर सन्तुष्ट नहीं कर सकता। 

उसकी शंका का समाधान नहीं कर सकता--क्योंकि आपका यह 

उत्तर जीवन की अच्छाइयों पर अकाश नहीं डालता । उस कमे को 
महत्ता के विषय में संकेत नहीं करता । उसकी उपयोगिता को नहीं 
बतलाता । 

तो, जो व्यक्ति अथवा जाति इस प्रकार बिना सोचे-सममे 
कोई कर्म करती है, वह उन्‍्तति के पथ पर कभी भी अग्रसर नहीं 
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हुआ करती | इसके विपरीत वह निरन्तर अधोगति को प्राप्त 
होती है ओर एक दिन इस संसार से मिट जातो है। ऊिसी कर्म के 
ओचित्य- अनी चित्य पर विना विचार किये उस कर्म को करते चले 
जाना तो मूखता ही कहो जा-सकती है । क्या इस तरह परम्परा 
के मुर्दे को ढोते रहना अक्लमदी है ? 

ओर कृष्ण की इस बात को सुनकर नन्‍्द कहने लगे-हूम 
पशुओं का पालन और क्ृपि का काये करने वाले है--भौर 
हमारे इन दोनों द्वी कार्यों की सफन्नता उचित समय पर होने वाली 
उपयुक्त वर्षा पर निर्भर है।ओर कृष्ण, वर्षा इन्द्र की कृपा से 
होती है। वह देवताओं के राजा और वर्षा करने वाले हैं । तो, 
इन्द्र को प्रसन्‍न करने के लिए द्वी हम उनको पूजा करते हैं। 
यढ़िया-बढ़िया पकवानों से उन्का भोग लगाते हैं | नाच गाऊ़र 
उनको रिमाते दैं--ताकि वह हम पर पअसनन्‍्न हों श्रौर जल को 
धाराओं से हमारी भूमि की सींच दें--तो, हमारी यह प्रथ्ती 
हरियाली से लदद॒लद्दा उठे | हमारे श्रन्त-भंडार अन्न से लवालग 
भर जाँय | 

तो, हमारे पालन-पोषण करने वाले इन्द्र देवता ही हैं | प्रगर 
वह नाराज़ हो जाँय--तो, एक बू'द भी पानी न गिरे श्रौर सूसी 
प्रथ्वी पर एक दाना भी पंदा न दो--तो, श्रकाल हमारे पशुश्रों 
और दम सभी को... करले | हस, एब् समाप्त ही हो जाय | 
संसार से ह्मा[ ५ न. मिच्ज:, के 


व 


7 हप्त < राज़ 
इन्द्र महा! ' ट्दे ' ! नो नो 
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फरना उचित नहीं । 

आपने देखा, चन्द महर के इस कथन में कितनी परवशता 
छिपी है | वह समभते हैं कि खाने ओर पद्वचिनने के लिए जो कुछ 
भी उन्हें मिलता है, वह सब इन्द्र के द्वारा! अगर इन्द्र नाराज़ 
हो जाये तो वह भूखों ही मर जाँय। तो, इससे अधिक ओर 
सनुष्य की कायरता क्या द्योन्‍्सकती है। अपने, पुरुषाथे पर 
विश्वाल न करना ओर किसी दूसरे के सद्दारे जीवित रहने की 
बात सोचना--मनुष्य की कितनी बड़ी अधोगति है। मै पूछता 
हूँ--क्या इस प्रकार के विचार रखने और अपने आचार मे 
उतारने वांली क्लौमें क्या कभी संसार में जीवित रहा करती हैं ! 
नहीं, कभी भी नहीं। यह तो मनुष्य की सबसे बड़ो बुज़दिली है, 
जिसे कोई भी विराद भावनाओं वाल्ला सनुष्य स्वीकार नहीं कर 
सकता--ओर संसार को ज्ञान के प्रकाश से आलोकित करने की 
कामना रखने वाले कृष्ण ने भी स्वोक्रार नहीं किया । और वह 
कहने लगे+- ु 

यह तो प्रकृति का अपना व्योपार है। प्रकृति में रजोगुण, 
सत्वगुण और तमोगुण नासक तीन शक्तियाँ प्रतिपल्त अपना- 
अपना कांये करती रहती हैं। एक क्षण भी बिना रुके, जड़ और 
चेतन में, ये शक्तियाँ वराबर अपना काय करती रहतो हैं--- 
ओर रजोगुण नामक शक्ति के कारण द्वी यह वर्षा होती है-- 
त्तो, फिर इसमें इन्द्र का हाथ किस प्रकार हुआ। 
इन्द्र बेचारा कर भी क्‍या सकता है । मेरी इस बात को 
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सममिय्रे ओर इन्द्रपूजा करना शआ्आाज से ही घन्द कर 
दीजिए। पुरुपाथ के द्वारा ही मनुष्य अनेऊ वस्तुओं को उत्पन्‍्त 
करता है-जीवन की इस वास्तविकता को सममने का प्रयत्न 
कीजिए, जिससे जीवन की यह्‌॒विडम्बना आपसे दूर जाकर खड्टी 
हो जाये और जीवन का वास्तविक्र सत्य निखर कर आपके 
सम्मुख आकर खड़ा द्वो जाये। 

वास्तव में, श्रीकृष्ण फे इस वक्तव्य रूपी भवन का निर्माण 
सत्य रूपी नींव पर हुआ ह--इसीलिए वह भवन आज भी 
हमारे नेत्रों के सम्मुख ज्यों का त्यों खड़ा है। हज़ारों वर्षों का 
व्यवधान भी उस पर अपना लेशमात्र भो प्रभाव नहीं डाल 
सका है। यही कारण है, जो वह आज भी अपने देदीप्यामान 
प्रकाश को संसार के चारों कोनों में विखेरता हुआ मानव 
को उसके जीवन की वास्तविकता फे दर्शन करा रहा है | उसे 
उन्नति के पथ पर अग्रसर कर रहा है । 

तो, चाहे चहू भागवत में दो अथवा 'आगमों में लिपियद्ध 
हुई हो, सुधारकों को घाणी सब जगद एक-सी ही है। उसमें 
कहों भी लेश-मात्र भी अन्तर नहीं है। सबंदा लीवन के सत्य फो 
लेकर ही ये महापुरुप आगे बढ़े हैं श्रीर जन-कल्याण वाले इस 
एक ही द्देश्य को इमेशा उन्होंने अपने जीवन में सेजोया है । 
यही कारण है, जो उनकी बाणी में कहीं भी शोर तिल मर भी 
अन्तर नहीं हो पाया हैं | कया वैदिक-वर्म, क्या जैन-धर्म भौर 
फ्या घौद्ध-बर्म--संत्षार का कोई भी धर्म सत्व की अवदेलना 
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एहहीं करता | सानव-धर्से की उपेक्षा नहीं करता। ज्ञान के प्रकाश' 
शो छोड़ देने ओर अज्ञान के अंधकार को प्राप्त करने के लिए 
प्रेरित नहीं करता । हिंसा की चकालत नहीं करता | और न चौये 
क्रो अच्छा ओर अचौये को बुरा ही बतलाता है। परिग्रह की 
भी दिमायत नहीं लेता है। जीवन के उच्चादर्शों की ओर से आँखें 
घन्द्‌ कर लेने के त्षिए भी नहीं कहता है। इसीलिये सभी सुधारकों 
की वाणी अमृृतमयी, ज्ञानमयी और जीवनमयी है। 
श्रीकृष्ण जब ननन्‍्द्‌ से यह कहते हैं. कि प्रकृति की रजोगुण नामक 
शक्ति मेह बरसने का कारण बनतो है, इन्द्र इसमें कुछ भी नहीं 
करता--तो, इस फ्थन से उनका यही तात्पय है कि जब मानव 
अपने जीवन के सत्य को जान लेगा तो वह अज्ञान के अंधकार 
से दुर हट जायेगा । अज्ञान के अंधकार से दूर हट जायेगा-- 
तो, ज्ञान का प्रकाश उसे मोक्ष के मागे पर अग्रसर कर देगा । 
फिर, वह परावत्स्वी नहीं, स्वावलम्धी बनेगा। दूसरों पर भरोसा 
करने के वजाय स्वयं पर भरोसा करेगा। अपने पुरुषाथ को 
पहचानेगा--तो, आत्म-दशेन कर सकेगा । वीर बनकर जीवन की 
उल्मानों के साथ जूक पढ़ेगा और घिश्व-दशेन कर परमानन्द में 
मग्न हो-जायेगा । और यही सानव-जोीवन का चरम एत्कर्ष है, 
जिसे वह प्राप्त कर लेता है। जिसे वह पा-लेता है। ओर जिसके 
प्राप्त कर लेने पर फिर उसे ओर कुछ पा-लेना शेष नहीं रह 
जाता। बाक़ी नहीं घचता। 
चाहे इेश्वर हो, इन्द्र हो या नियति दो, हमें इस पचड़े में 


अत 
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पड़ने की आवश्यकता द्वी नहीं है; मगर इसझे अ्रन्तगंत जो 
वात समम लेने को है, वह दे कि वह हमारे सिए करता क्‍या 
है? और सीधी भाषा में इस प्रश्न का उत्तर केवल यही है कि 
वह हसारे कर्मों के अनुसार ही धमको फल प्रदान करता हैं। 
तो, मुख्य वस्तु तो हमारे कम हैँ, जिनकी तरफ हमें ध्यान देना 
चाहिए | अगर हम कम अच्छे करेंगे--तो, उनका फल्न भी हमें 
अच्छा ही मिलेगा--ओऔर अगर बुरे कर्म करेंगे तो बुरा 
फल प्राप्त होगा--क्योंकि देने वाला तो वही देगा, भिसकी तुम 
कामना कर रहे हो, जिसके लिए तुम प्रयत्न कर रहे हो। ते, 
फल की ओर अर देने वाले की ओर देखने से क्या लाभ ! 
तो, लाभ तो इसी में है कि तुम अपने कर्मों की ओर देखो । 
अच्छा फन्न प्राप्त करने के लिए अच्छे कर्म करो । रृदू थात्या 
के साथ, निष्फाम भाव से जीवनोपयोगी और मानवोपयोगी 
कर को करो और अवाघगति से निरन्तर जीवन की ऊँचाई 
पर चढ़ते चले जञाओ-संसार को प्रकाशित करते हुए ! इसी 
रूप में तुम्हारा मनुप्य-जन्म साथक हो-सकता है--श्रन्यथा नहीं। 
जीवन का रूप निखर सफता हँ--अन्यथा नदी । 

तो, जब कम करना भी ह ओर हमी को करना है--े, 
किसी के सम्मुख याचना करने से क्‍या लाभ ? द्रान्य में कर 
फैलाने से क्या ्ञाभ ? तो, जो मलुप्य श्रथवा जातियाँ खर्चे 
पुमपार्थ नहीं करतों, जीनन की समस्याश्रों को स्वयं हल नहीं 
फरती--उनऊी इन्द्र था ओर कोई भी सहायता नहीं करता। 
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यही कारण है जो वे जातियाँ कुछ द्वी समय के भोतर इस संसार 
से लुप्त-प्रायः द्वो जाती हैं। किसो की सहायता के आसरे में 
बेठी रहती हैं--तो, निठल्ली बन कर जीवन गुज़ार देती हैं और 
उनकी आते वाली सनन्‍्तान इतनी निकम्मी ओर कमज़ोर होती 
है कि वह जब सृत्यु को प्राप्त होती है तो अपने पीछे अपने चिह् 
भी नहीं छोड़ जाती | चिह्न भी नहीं छोड़ जाती और इस तरह 
वह समूची जाति नष्ट द्वो लेती है। ऐसा दी इन जातियों का 
जीवन-इतिदास होता है। जो पढ़े भी तो घृणा से उस पर थूक 
दे। वारबार उस पर मुँह सकोड़े और यही हर बार कहे--छि 
आत्म-गौरव से इतने शून्य, इतने कायर--ये मानव ! ठोक हुआ 
जो मिट गये ये संसार से ! जीवित रहते--तो, भू-भार बन कर 
जीवित रहते ! बोक बच कर जीवित रहते ! 
में अक्सर सुना करता हूँ--बहुत-से भाइयों के मनों मे 
किसी देवता, दानव यथा भूत-प्रेत का डर बराबर बना रहता है 
और वह अपना पुरुषार्थ उसी को प्रसन्न करने में प्रतिपल खरे 
करते रहते है। तरह-तरह से वे उसकी मनोती मनाते रहते हैं 
ओर समय झआने पर या पूव जन्म के क्रिसी शुभ-कर्म के उदय 
होने पर उनको मनोवाँछित फल्न प्राप्त हो जाता है तो भ्रमवश 
यही सममते हैं कि यह उसी देवता, दानवं, भूत अथवा प्रेत 
की कृपा है । उसने प्रसन्‍त होकर हमारी मनोकामना को पूरा कर 
दिया है। तो, इसके उत्तर में मैं आपसे ठीक वही बात कहना 
पसन्द करूँगा, जो आज से हज़ारों चर्ष पूबे श्रीकृष्ण ने नन्‍्द 
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महर से कद्दी थी । तो, जब आपके जीवन में ऐसा फोई अवसर 
आया करे, उस समय सहापुरुष श्रीकृष्ण की उस वाणी का आप 
स्मरण कर लिया करें। ओर आप विश्वास कीजिये कि तर श्राप 
अम्ृतमयी इस वाणी के उज्ज्वल प्रकाश में सब कुछ स्पष्ट और 
भलीभाँति देख सकेंगे। इस तरद्द वास्तविकता के दर्शन कर 
सकेंगे तो श्रमवश जो आप भटक गये हैं, फिर आप अपनी राह 
पर आ-्जायेंगे। भटकना बन्द कर देंगे तो सत्‌-पथ पर भागे 
यढ़ चलेंगे। ओर सत््‌-पथ द्वी मनुष्य-मात्र के लिए एकमात्र 
रास्ता है, जिस पर चल कर वह इस ससार में तो चमचम करते 
अमिट चिह्न छोड़ता ही है, मोक्ष-फल भी प्राप्त कर लेता हैं । 
जब पाप के अन्दर ही अनन्त-अनन्त शक्तियाँ विद्यमान 
हैं--तो, आप उन्हें भुलने की चेष्टा क्यों करते हैं ? फिर, उन 
शक्तियों को भूलकर क्यों इतने कायर बनते हैं, जो जीवन की 
उलमानों को सुलकाने के लिए क्रिसी अन्य की अ्रपेत्षा करते हैं 
ओर 'अपनी इस कायरता के कारण अपने सभो शु् नप्ट कर 
लेते हैं । आज से ढाई हज़ार वर्ष पूर्व जम उस समय के लोग 
इसी प्रकार 'अपने कत्तेव्यों को भूल बंढे थे--गुमराह्द दो रहे ये, 
तब भगवान्‌ मदह्यवीर ने उन सोई हुई आत्माश्नों को जगाने के 
लिए ही अपना बह महान्‌ सन्देश दिया था। श्रयने उस सन्देश 
में उन्होंने कत्तव्यन्च्युत मनुष्यों से कर्त्तव्य-निष्ठ घनने की पाठ 
ही कह्दी थी। उन्होंने मनुष्यों को उनकी अनन्‍्त-अनन्त शक्तियों 
फी ही याद दिलाई थी। उनसे यही कह्ा था कि तुम स्वयं को 
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दीन-हीन मत ससझ ओर इस प्रकार कायर मत बनो । जीवन 
के संघर्षों से डरो नहीं, काँपो' सत; बल्कि उनके साथ जूम-पढ़ने 
की तैयारी करो। उनसे जूक पड़ो। जीवन सें निराश होकर 
मत बेठो और न किसी के आसरे की आरक्कांक्षा ही करो; बल्कि 
जीवन की समस्याओं का सही रूप में समाधान कर डालो । 
तुम्हे मनुष्य का जन्म इसीलिए मिला है कि आत्मा से परमात्मा 
बनने का प्रयत्न करो। इश्वरर्तव प्राप्त करो--नकि इस जन्म को 
यूँह्दी व्यतीत करदो। बर्बाद कर डालो। ओर अपनी उज्ज्वल 
आत्मा पर मेल की-विकारों की तह की तह चढ़ा लो । 

अगर तुम यह सोचते हो कि हमारा काम तो केवल खाने का 
है--कमाने का काम किसी ओर का है तो यह तुम्दारी बहुत बड़ी 
भूल है। अगर तुम घर में ओर समाज में इस प्रकार का 
निष्क्रिय जीवन व्यतीत करोगे तो मोक्ष के मार्ग में भी निष्प्राणु 
पत्थर के टुकड़े के समान ही पड़े रहोगे। तो, जीवन की 
निष्क्रितता को समाप्त करने के लिए तुम्हे तो यह सोचना है कि 
तुम्हें जीवन की एक मन्जिल स्वयें तय करनी है। स्वयं ही 
उसके लिए कदम उठाना है ओर स्वयें ही उस पथ पर आगे 
बढ़ना है । तो, जब स्वयें ही सब कुछ करना है तो निष्क्रिय बनने 
से तो कास चलेगा नहीं। काम तों क्रियाशील बनने से ही 
चलेगा । तो, कत्तेव्य-परायण सदा बने रहो | 

अभी-अभी में आपसे कृष्ण की भाषा में कह रहा था-- 
आपके कम का फल्ल देने वाला कोई भी सह्दी, उस विवाद में 
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मुमे नहीं पड़ना है। में तो आपसे केत्र॒ल इतना ही कहना चाहता 
हूँ कि फल्न का देने वाला आपके कम को करने के लिए नई 
आयेगा | और न बिता कर्म किये वह आपको कुछ देगा हवी-- 
तो, मुख्य वात तो यही रही कि समुष्य को पुरुषाथे करना, 
प्रयत्त करना अनिवाय है--और करना भी उसी को है तो फिर 
अपने दाता से कर्म करने की अपेक्ता रखना तो उसकी निरी 
मूंखेता है। तो, जब कम का करने वाला मनुष्य ही है तो उसे 
कस करना ही चाहिए । 
जब दुर्योधन ने यह बिल्कुल्न निश्चय कर लिया कि पांडवों को 
सुई की नोक की वरावर भी भूमि नहीं देनी है और पांडवों से 
करने के लिए उसने पूरी तैयारियाँ भी करलीं--तो, वारद 
वर्ष के वनवास से लौटे हुए पांडवों ने श्रीकृष्ण से पृद्ठा-- 
- व हमें क्या करना है, मघुसूदन ? तो, भीकृष्ण ने कहा-- 
लड़ना मेरा काम नहीं है, यह्‌ तुम्हारा काम हैं। और हम देखते 
हैं कि वह सह्याभारत के युद्ध में लड़ते नहीं हैँ । वह तो अजु न 
के सारधि धनकर, युद्ध-क्षेत्र में, उसके रथ का संचालन-भर करते 
हैं--तो महापुरुष तो मनुप्यों को प्रकाश देने के लिये ही श्रवतरित 
होते हैं । उनके जीवन-रथों का संचालन करते ह--ओऔर एस तरह 
सानवों का मार्गअदर्शन कर उन्हें क्रायर से चोर बना देने £ | 
गलत मार्ग पर शआगे बढ़ते हुं को रोक कर सत-पथ पर 
डाल देते है । 
तो, मद्दापुदप जो वात किसो एक से कद्दते है, वह मात, वह 
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सन्देश उनका सभी के लिए होता है। और श्रीकृष्ण का वह 
सन्देश केवल्न उस एक अजुन के लिये ही नहीं था--वह उस 
समय भी हज़ारों-लाखों अज्ुनों के किये था और आज भी वह 
हज़ारों-लाखों अजु नों के लिये है । 

तो, संसार के किसी भी विराट पुरुष से, चाद्दे वह किसी भी 
संस्कृति की साषा सें बोले, हम अपने जीवन की मन्ज़िल को तय 
करने के लिये प्रकाश ले-सकते हैं। अपने जीवन को क्रियाशील 
ओर उपयोगी बनाने के लिए बहुत-कुछ सीख सकते हैं.। मगर 
अजु न की भाँति घनुष हमें ही उठाना होगा। मद्दापुरुष का कार्य 
तो मार्ग-प्रदर्शन करने का है, रास्ता बताने का है--त कि धनुष 
चलाने का भी | तो, अजु न अगर यह सोचता कि मैं तो कुछ 
करूँ नहीं--श्रीकृष्ण ही युद्ध करें और सोने के सिंहासन जीतकर 
मुझे देदें--तो, वास्तव में, पाँडब सुद्दे की नोक की धराबर भी 
भूमि नहीं पा-सकते थे; उस सोने के सिदासत की बात तो बहुत 
दूर की बात थो । तो, जो मनुष्य आज किसी भी महापुरुष के 
घचनों की ओर ध्यान न देकर केवल उनकी प्रार्थना या उपासना 
करते हें--ओऔर यह सोचकर करते हैं कि वह महापुरुष उनको 
यूँ द्ी, बिना द्वाथ-पर हिलाये, बिना प्रयत्न किये अपार घन देदे, 
पुत्र देदे, राज्य देदे--तो, ज़रा सोचने की बात है--क्या ऐसा 
होना संभव है ? क्‍या ऐसा कभी हुआ भो है या अब दहो-सकता 
है ? जब बिना प्रयत्न किये अजु न-सरीखे व्यक्ति को भी कुछ न 
मिल सका-तो, अजु न के सम्मुख ये मनुष्य किस खेत की मूली 
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हैं! तो, आज के इन लोगों को यह वात भली-भाँति समम लेनी 
चाहिये कि विना प्रचत्न किये जब 'अज़ु न को भी कुछ नहीं मिल्ञा- ' 
तो, इनको भी नहीं मिल सकता । तो, प्रयत्न का धनुष अपने 
हाथो में लो और अपनी सदू-इच्छाओं के बाण उस पर घढ़ा 
दो--जीवन की बुराइयों के साथ जूक पढड़ो, तुम्दारी विज्ञय 
निश्चित्‌ है। श्रोर जब विजय निश्चित है तो तुम्हे फिर मिलेगा 
भी--सब कुछ ! 

वास्तव में, श्रीकृष्ण के चरित्र की गहराइयों में जब हम 
उत्तरतते है तो प्रत्येक फ़्म पर हमें कुछ-न-कुछ मिल ही 
जाता हैँ । एक महापुरुष के चरित्र की भाँति श्रीकृष्ण फे 
चरित्र की भी यह विशेषता हेँ कि जीवनोपयोगी ऐसी कोई भो 
बात वाक़ी नहीं रद पाई है, जो हमें उनके चरित्र-विकास में 
दृष्टिगोचर न होतो हो । दरअसल श्रीकृष्ण का चरित्र कुछ शस 
रूप में प्रस्फुटित हुआ है. कि उसकी गरदराइयों में उतरते हुये हम 
एक अनोखी ठृष्ति का अनुभव करने शञगतें हैँ।ओऔर तय, उच्त 
तेज्ञीमय प्रकाश-पुज में हमें अपने जीवन की वास्तविकता स्पष्ट 
रूप से दीख पढ़ने क्षगती हैँ । 

अक्सर देखने में आता है कि कोई भाई अगर फोई छोटा 
रोजगार लेकर वेंठता है तो अपने को घड़े व्यौपारी समसने बाते 
भाई उस भाई की हँसी उड़ाते दे । बढ़े दूकानदार दोने के फारण 
घपरासी या पकोड़ी बेचने वाले की क्‍्न्‍या के साथ अपने शद़फे 
की शादी करना पसन्द नहीं फरते । दस समय वें पेसे की तोल 
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पर उस मनुष्य की मनुष्यता को तोलने लगते हैं । उस भाई की 
इन्सानियत को देखने का प्रयत्त ही नहीं करते । तो, में पूछता हूँ- 
अगर कोई बढ़ा रोज़गार करने के लिए उसके पास पसे नहीं हैं 
तो क्‍या इसी कारण वह त्यागने योग्य पात्र है ? तो, यह तो 
जीवन की बड़ी भारी विडम्बना है। इस विडस्बना को तो त्यागना 
ही होगा । अगर जीवन को परसात्ममय बनाना है तो इसे छोड़ 
देना ही होगा । द 

श्रीकृष्ण जब गाय चराने वाले ग्वाले का कम करते थे तो 
कया उस समय वह द्वीन सममे! गये और जब वह दारकापुरी 
में जाकर सोने के सिंहासन पर थेठ गये तो कया बहुत माननीय 
बन गये ! यह्‌ एक प्रश्न है, जिसके उत्तर में आपकी इस भावना 
का निक्म्मापन स्पष्ट रूप से लक्षित होता है। आप जानते हैं 
कि श्रीकृष्ण “को किसी भी रूप! में ह्वीन या तुच्छ नहीं समझा 
गया है । न उस समय ही ऐसा उत्तको समझता गया है ओर न 
आज ही सममा जाता है। वह तो ग्वाले के रूप में भी उतने हो 
माननीय हैं और अजुन के सारथि के रूप में भी तथा दवारका- 
पुरी के नाथ होने पर भी । इसीलिए में कह रहा हूँ कि छोटा काम 
करने वाला छोटा नहीं द्योता; बल्कि खोटा काम करने वाला 
छोटा होता है । पकोड़ी बेचना या चपरास-गीरी करना कोई खोटा 
काम नहीं है। फिर, आप ऐसे उस भाई के प्रति अपने मन में 
ऐसी द्वीन-भावना क्‍यों लाते हैं | यह भावना तो आपके समन और 
जीवन को कलुषित करने वाली है | तो, मन में से इसे निकाल 
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कर फेक दीजिये। 

कहने का तात्पय यहद्द है कि यह देखने का प्रयत्न मत करो 
कि कौन कास छोटा हैं और कौस काम बढ़ा; वल्कि यह देखो 
कि किसी भी उस छोटे-बड़े कार्य के पीछे विश्व-कल्याण की भावना 
है या नहीं | जन-कल्याण की भावना है या नहीं। झौर बत। 
वास्तव में, हम तो मशीन के उस छोटठे-से पुर्जे के समान हैं, जो 
मशीन के चालू रहने प्र वरांवर हरकत करता रहता है। और 
किसी कारण से वह अपनी हरकत को बन्द कर देता है--तो, 
पूरी सशीन चलते-चलते रुक जाती ह । वेचारे इन्जीनियर को 
तुरन्त भागना पड़ता है । में पूछता हूँ---क्या आप जानते हैं किउस 
समय वह इंजीनियर उस पुर्जे के समीप पहुँचफ़र उससे क्‍या 
कहता है ? वह्‌ कहता है-प्यारे मित्र ! हरकत करो, जिससे 
मंशीन चलने लगे और जन-कल्याण का कार्य बराबर चालू रहे। 
तो, समाज रूपी मशीन के सम्बन्ध में भी आप यही धात 
सममिय्रे। जत्र सब कोई हरकत कर रहा दै तो वह मशीन ठीऊ 
देग पर चल रही हैं. भौर अगर ऊिसी ने भी अपनी हरकत रोफो 
कि पूरी मशीन बन्द हुई | तो, समाज रूपी सशीन को सुचारु रुप 
में चलाने के लिये श्राप भी अपनी हरकत को चालू रफ़तिये। 
मशीन के छोटे-मे-छोटे पुर्ज का भी उतना ही मधित्तत सममिये, 
जितना कि आप ऊिसी बड़े प्रर्ण का सममले £। पास्तव में, 
समाज रूपी मशीन भी तमी चालू रह सफती है,थ्न्यथा नहीं। गे, 
छोटे-से-्ोटा पूर्ण भी मद्तत््व की दृष्टि से उतना ही बड़ा ईं। 
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जितनी बड़ी कि वह सशीन ! तो, जब महत्त्व की दृष्टि से छोटा 
पुर्जा भो उतना महत्व रखता है, जितना कि एक बढ़ा पुर्जा-तो, 
अआ्ाकार और प्रकार के चक्कर में पड़कर किसी के भी महत्त्व को 
कम आँकने की मूल नहीं करनो चाहिये । 
ठीक है, सांसारिक दृष्टि से महल बड़े हैं और मोंप़ियाँ छोटी; 
मगर महत्त्व या उपयोगिता की दृष्दि से महल ओर मौंपड़ियों में 
कुछ भी अन्तर नहीं है। ससार में कुछ लोग हिमालय की ऊँचाइयों 
पर बेठे काम कर रहे हैं और कुछ उस प्ेत-राज की तलह॒टियों 
में--घस, महल और मोोंपड़ियों के रहने वालों में यही अन्तर है; 
लेकिन उपयोगिता की दृष्टि से दोनों द्वी समान हैं । अगर दोनों में 
से कोई एक भी अपना कास करना बन्द कर देगा--तो समाज रूपी 
मशीन तुरन्त बन्द हो जायेगी ओर मशीन फे इंजीनियर को 
भागना पड़ेगा । प्रेस और सोहब्बत से उसे सममाना पड़ेगा और 
उस पुर्ज़ को हरकत करने के लिये राज़ी करना पड़ेगा। और जब 
बह पुझो हरकत करने लगेगा तो समूची सशीन फिर चलने 
लगेगी। तो, आपकी हरकत के पीछे सद्भावना होनी चाहिये, 
जन-कल्याण की भावना द्ोत्ती चाहिये। आपके द्वारा सम्पन्न 
होने वाले जिस किसी काये के पीछे सदभावना नहीं है, वह कार्य 
खोटा है--फिर, चाहे वह काये कितना द्वी भी षघढ़ा क्‍यों न 
हो--ओऔर वह काय करने-योग्य नहीं है। यदि आपके कार्य के 
पीछे खुदगर्जी का दावानल जज्ञ रहा है तो अपनी उस आग में 
आप स्वयं भी जल जायेंगे। आपके द्वारा लगाई गई उस आग 
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में दूसरे तो जलकर भस्म होंगे ही; सगर आप स्वयें भी नहीं 
बच सकेंगे । 

कोई भी कर्म स्व में छोटा या बडा नहीं हुआ करता । भर 
न सदुभावना-सिश्रित किसी भी कास को करने से आदमी छोटा 
हो जाता है । श्रीकृष्ण अगर ग्वाले का काम करते थे तो वह कु 
छोटे नहीं दो गये थे । किसी के पूछने पर एक बार उन्होंने फह्दा 
था-गाएँ मेरे आगे हों, पीछे हो और दाएँ-वाएँ हों। ये 
परोपकार और करुणा की मूर्तियाँ मेरे चारों तरफ़ होती हैं तो 
मुझे असीम आनन्द की प्राप्ति होती है। और जब उस पूछने 
वाले ने उनसे पूछा--तुम्दारे माता-पिता कोन हैं ? तो, उन्होंने 
बढ़ी मार्मिक वाणी में उस प्रश्न-कर्ता से कद्दा--गाएँ मेरी माता हैं 
ओर बेल मेरे पिता ! और जब में अपने इन माता-पिता से घिर 
कर, वन की हरियाली के बीच, यमुना के तट पर खेलता हूँ--तो 
मेरा मन एक पवित्र और अनोखे आनन्द से भर-सा जाता है। 
ओर जब में अपने इन माता-पिता की सेवा करता हूँ--तो, मेरे 
मन में सेवा का भाव खिलखिला कर हँस पड़ता है। उसकी 
पविन्नता से में आत्म-विभोर हो जाता हूँ। 

मगर आज जब कृष्ण के देश के लोगों फो हम गायों का 
रोज्षगार करते हुये देखते हैं--तो, हृदय को एक ठेस-सी लगती 
है-लेकिन उन रोज़गार करने वालों फो इछ भी महसूस नहीं होता। 
उन्हें तो अपना रोजगार प्यारा है--उन्हें इस बात से फ्या 
सम्प्त्ध है. कि इस अकार वे गी-वंश को क्तिनी द्वानि पहुँचा 
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रहे हैं। देश को कितना कंगाल बना रहे हैं। रोज़गार के पीछे 
गायो को रोज़ सोत के मुँह में कोंककर देश-बासियों को दूध 
ओर घी से एकदम वंचित-सा करते जा-रदे हैं। दूध के अमाव मे 
बीमार ओर घच्चों के मुख से निकलने वाली चीत्कारों को भी वे 
नहीं सुन पाते--या सुच कर सी अनसुनी कर देते हैं। उक्त ! 
कैसा दुर्भाग्य है--आज इस देश का ! जहाँ एक समय दूध और 
घी की नदियाँ बहा करती थीं--बहाँ आज दूध और घो की एक- 
एक बूँद के लिये लोग तरस रहे हैं। तो, में सोचता हूँ. कि इससे 
भी अधिक मतलब-परस्ती और क्या द्ो-सकती है ! एक समय था, 
जब यहाँ के सम्बन्ध में विदेशी कद्दा करते थे--भारतवणे में जहाँ 
भी कहीं जाते हैं और पीने के लिये पानी साँगते हैं--तो पानी के 
स्थान पर दूध पीने के लिये मिलता है।भारतवासी हमसे कहते हैं- 
आप हमारे अतिथि हैं, आपको पानी क्‍या देंगे, दूध पीजिये | 
मगर आज, 'आज तो दूध साँगने पर पानी मिलता है और यदि 
दूध भी मिलता है--तो भी पानी दी मित्षता है--दूधिया रंग का 
पानी ! सगर आज भारतवष में इनको कोई सममाने वाला भी 
नहीं दै। धस्से-क्षेत्र के आदसी ही इन लोगों को समम्का सकते थे; 
सगर वे स्वयें पथ-अ्रष्ठ हो गये हैं। आज के इस क्षेत्र के 
आदमियों ने सी यह समझ जिया है कि हम तो भगवान के प्यारे 
हैं ओर संसार के बाक़ी ये लोग पामर हैं, नीच प्राणी हैं--ये तो 
नरक के कीड़े हैं । इनसे हमारा वास्ता भी कया ? सगर इन पामर 
प्राणियों के घरों को दूध की सटकियों को समूची गठक बजाने में 
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में दूसरे तो जलकर भस्म होंगे ही; संगर आप स्वयं भी नहीं 
बच सकेंगे | ४ 

कोई भी कर्म स्वयँ मे छोटा था बड़ा नहीं हुआ करता । और 
न सदभावना-मिश्रित किसी भी काम को करने से शआादमी छोटा ' 
हो जाता है । श्रीकृष्ण अगर ग्वाले का काम करते थे तो वह छुद 
छोटे नहीं हो गये थे । किसी के पूछने पर एक बार उन्होंने कहा 
था-याएँ मेरे आगे हों, पीछे हों और दाएँ-घाएँ हों। ये 
परोपकार और करुणा की भूर्त्तियाँ मेरे चारों तरफ़ होती हूँ तो 
मुके असीम आनन्द की प्राप्ति होतो है। और जब उस पूछ्ठने 
वाले ने उनसे पूछा--तुम्दारे साता-पिता कोन है ? तो, उन्होंने 
बड़ी सार्मिक धाणी में उस प्रश्न-कर्ता से कद्दा--गाएँ मेरी माता हैं 
ओर बेल मेरे पिता ! और जब में अपने इन माता-पिता से घिर 
कर, वन की हरियाली के वीच, यमुना के तट पर खेलता हूँ--तों 
मेरा मन एक पवित्र और अनोखे आनन्द से भर-सा जाता है | 
ओर जब में अपने इन माता-पिता की सेवा करता हूँ--तो, मेरे 
मन में सेवा का भाव खिलखिला कर हँस पढ़ता हैं। उम्तरी 
पविन्नता से में आत्म-विभोर हो जाता हूँ। 

मगर आज जब ऋृष्ण के देश के लोगों को हम गायों का 
रोजगार करते हुये देखते हैं--तो, हृदय को एक ठेस-सौ लगदी 
ई-लेकिन उन रोज़गार फरने वालों को झुछ भी महसूस नहीं होता। 
उन्हें तो अपना रोजगार प्यारा ई--उन्हें इस बात से क्‍या 
सम्पन्ध है कि इस प्रकार वे गौ-बंश फो कितनी द्वानि पट़ुंचा 
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है हैं। देश को कितना कंगाल बना रहे हैं। रोजगार के पीछे 
गयों को रोज मौत के मुँह में कोर देश-बासियों को दूध 
श्रोर घी से एकदम वंचित-सा करते जा-रहे हैं। दूध के अभाव में 
ब्रीमार और बच्चों के मुख से निकलने वाल्ली चोत्कारों को भी वे 
पह्ीं सुन पाते--या सुन कर भी अनसुनी कर देते हैं। उफ्र ! 
कैसा दुर्भाग्य है--आज इस देश का ! जहाँ एक समय दूध और 
बरी की नदियाँ घहा करतो थीं-बहाँ आज दूध और घी की एक- 
एक बूँद के लिये लोग तरस रहे हैं। तो, में सोचता हैँ. कि इससे 
भी अधिक मतलच-परस्ती और क्या हो-सकती है ! एक समय था, 
जब यहाँ के सम्बन्ध में विदेशी कह्टा करते थे--भारतवर्ष में जहाँ 
भी कहीं जाते हैं और पीने के लिये पानी भाँगते हैं--तो पानी के 
स्थान पर दूध पीने के लिये मिल्षता है। भारतवासी हमसे कहते हैं- 
आप हमारे अतिथि हैं, आपको पानी क्या देंगे, दूध पीजिये। 
मगर आज, आज तो दूध माँगने पर पानी मिलता है और यदि 
दूध भी मिलता है--तो भी पाती हो मिलता है--दूधिया रंग का 
पाती ! सगर आज सारतवषें में इनको कोई सममाने वाला भी 
नहीं है। धर्स-ज्ेत्र के आदसी ही इन लोगों को समझा सकते थे; 
मगर वे स्वयं पथ-अ्रष्ट हो गये हैं। आज के इस क्षेत्र के 
आादमियों ने मी यह समक लिया है कि हम ते भगवान्‌ के प्यारे 
हैं और संसार के बाकी ये लोग पामर हैं, नीच प्राणी हैं--ये तो 
नरक के कीड़े हैं । इनसे हमारा वास्ता भी क्‍या ? सगर इन पामर 
प्राणियों के घरों की दूध की मटकियों को समूची गठटक जाने में 
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उन्हें कोई दिक्कत महसूस नहीं होतो | फिर तो थे इस यात का 
भी ख्याल नहीं करते कि इन पामर प्राणियों के बाल-वच्चे भी हैं, 
जिनको यह दूध मिलना अति आवश्यक है, अन्यथा उन बेचारों 
की हृड्डियाँ भी मज़बूत नहीं होंगी। इनके घरो में बीमार प्राणी 
भी पड़े-पढ़े कराह रहे हैं, जिनके लिये ये दूध अमृत का काये 
करेगा ओर वे जी उठंगे। मगर उन्हें इन बातों से कोई सरोकार 
नहीं, कोई सम्बन्ध नहीं । 

इसीलिये में कहना चाहता हूँ कि श्रीकृष्ण के जीवन को भली- 
भाँति सममने के लिये उनकी मर्यादाओं को जान लेना नितान्त 
आवश्यक है। उनके जीवन से जुड़ी हुई एक कथा द--झालिया 
नाग के मर्देन की ! अपने विकराज् ओर विशाल शरीर के यंधन 
में श्रकृष्ण को बाँध कर वह उनसे बोला--अभी में तुम्दारे टुकड़े" 
डुकड़े किये देता हूँ। मगर उप्की इस बात को सुनऊर श्रीक्षप्ण ने 
अपने शरीर का फेज्ञाव किया और तब उनके शरीर के दुफड़े टुकड़े 
करने वाले उस नाग के शरीर के ही हुकड़े होने लंगे--तो, वह 
उनसे ज्ञषमान्याचना करने लगा । 

हम इसे एक रुपक-क्बा मान सकते हैं; मगर सिद्धान्त को 
दृष्टि से अगर इसे देखें तो जानने के लिये हमें इस कथा में बहुद- 
कुछ मिज्ञ सकता हैं। इस संमार में प्रत्येक मनुष्य को 'प्रापत्तियों 
के फालिया नाग जकड़ा करते हैं; मगर उनमें ऐसे फितने वीर 
ओर चह्दादुर हैं, जो अपने पू्व-पुरुष श्रीकृष्ण की भाँति आपत्ति" 
रूपी इन फालिया नागों को अपने विराट रुप के द्वारा नतः 
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मस्तक होने के लिये बाधित कर देते हैं। वास्तव सें, जिस जाति 
ओर देश में ऐसे माई के लाल उतन्न होते हैं, वे जातियाँ और वे 
देश धन्य हैं। वे जातियाँ और वे देश सबेदा उन्नत्ति के पथ पर 
अग्रसर होते हैं, सबंदा आगे बढ़ा करते हैं । सगर जिन जातियों 
ओर देशों में ऐसे नर-प'गव पेदा नहीं होते, वे जातियाँ और वे 
देश तबाह और बबाद दो जाया करते हैं। मिद जाया 
करते हैं । 

तो, अपने, अपनी जाति के और अपने देश के गोरव को 
सुरक्षित रखने के लिये जिस काय-क्षेत्र में भी उतरो उससें विराट 
भावनाओं को जगाओ, उसमें सिकुड़न नहीं, फेज्ञाव पेदा करो ! 
उसको संकुचित नहीं, विस्तृत बनाओ । और जब स्वयें का विस्तार 
कर लोगे तो आपत्तियों की पकड़ ढीली पढ़ जायेगी, मुध्तीब्तों को 
जकड़ कमज़ोर पढ़ जायेगी । वास्तव में, श्रीकृष्ण जिस क्षेत्र में भी 
उतरे, वह विराट रूप लेकर उतरे। तो, प्रत्येक क्षेत्र को उन्होंने 
विस्तृत किया, उन्नत्तिशील बनाया । ओर जीवन के पथ पर स्वयं 
भी आगे बढ़े ओर दूसरों को भो बढ़ाया । अजुन्त जब हीनता 
ओर दीनता के भावों में द्ूब-उतराने लगा, मोह-प्रस्त हो गया, 
अकर्मण्यत्ता को अपने मन सें बसाने कगा--तो, श्रीकृष्ण ने उससे 
कहा--एक महान्‌ शक्ति संसार के इस खेल फो खेल रही है ओर 
तू तो अज्ु न उसमें निमित्त-सात्र है । फिर, वह अपने विराट रूप 
को लेकर उसके सम्मुख खड़े हो गये । और उनके उस विराट-रूप 
में अज्ु न जो-कुछ भी देख़ता है, उससे उसका समाधान हो जाता 
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है। उसके मन की हीनता, दीनता और मोह के भाव घछिन्न भिन्न 
दो जाते हैं। ओर वह सोचने लगता है, संसार-चक्र तो चल द्वी 
रहा है, वह तो रुक्रेमा नही--इसो प्रकार कुछ वनते रहेंगे श्रौर 
कुछ बिगड़ते रहेगे; मगर मनुष्य की शक्ति का मूल्य यही हैँ कि 
बह संघार-चक्र के इस कार्य में निमित्त-सात्र घने । उसके कार्य फ्री 
पूर्त्ति में योग वे । अपने जीवन को भी गतिशीज्ञ रक्खे । 

इसीलिए में कह करता हूँ कि जीवन में मिऊ॒इने को आदत 
का त्याग कर दो। शअजु न को भाँति विराट रूप के दशन करो । 
मच्छरों की, भाँति हूँ-हैँ करने से काम नहीं चलेगा । मक्खियों 
की भाँति मिनमिनाते रहने से जीवन की समस्या का हल ने 
होगा । आदमियों का काम तो जीवन के मैदान मे जूमने का है-- 
समक्खियों और मच्छरों की तरह मिनभिनाने का नहीं है । घर 
के कोने में दुबक कर बठ जाने का नहीं है। जो जीवन के प्षेत्र 
में से मनुष्य, परिवार, समाज या राष्ट्र भाग जाते हैं, थे 
वास्तव में, सक्खियों और मच्छरों की भाँति डरपोक भर 
फायर हैं । उन मनुष्यों का जीवन मनुष्यों का-सा नहीं दे । 
वे कीड़े-मकोड़ों का-सा जीवन व्यत्तीत करते हैं। और मानव को 
महत्ता की उपेत्ता कर कायर वन कर जीवित रहते हैं । 

मगर श्रोकृष्ण का समूचा जीवन कार्य-क्षेत्र में जूमते हुए 
दी व्यतीत होता हूँ। जैनाचांबे उनके जीवन फे एक प्रसंग 
का वर्णुन करते हुए कहते दँ--जब समूची श्रजमूमि साम्राज्यवाद 
के चक्कर में घुरी तरह से जकड़ गई। चारों ओर से घिए गई-- 
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ओर यादव जाति का विनाश सन्निकट प्रत्तीत होने लगा--तो, एक 
दिन कऋष्ण ने सभी बड़े-बूढों को एकत्रित कर कहा--हमारा 
विनाश हसारे सम्मुख मुंह बाये खड़ा है--ओर हमारी शक्ति 
इतनी कस है. कि हम अपने दुश्मन का सुक्ताबिल्ा भत्ती प्रकार 
से नहीं कर सकते। मुक्काबिला करने में मुमकिन है कि हम 
एक-एक कर सब ही समाप्त दो जाँय-तो, उचित यही जान 
पढ़ता है कि हम इस भूम्रि को इस समय त्याग दें ओर कही 
किसी सुरक्षित स्थान में पहुँच कर अपनी खोई हुई शक्ति का 
संचय करें और तब अपने शक्तिशाली दुश्मन से मुक्ताबिला करें । 
तो, कृष्ण की इस वाणी को सुनकर वे हज़ारों बूढ़े कहने 
लगे--हमारे पूवेज ओर हम भी इसो भूमि में पेदा हुए और यहीं 
खेल-खेल कर इतने बढ़े भी ! तो, अब इस भूमि को छोड़ कर 
हम कहाँ जाँय। हमारे पूर्बज भी यहीं पर समाप्त हो गये ओर 
हमारी भी इच्छा यही दे कि हम भी यहीं पर अपने प्राण्णों को 
त्याग । जब हमारी अनेकों पीड़ियाँ यहीं पर उत्पन्त हुई' और 
इसी भूमि को रज में मिल गई“-तो, अपने पूर्वजों की पवित्र 
रज का त्याग कर हम और जॉँय भी कहाँ, ऋष्ण ! हम तो 
अपार दुख सह कर भी यहीं रहने के इच्छुक हें. । 
तो, कृष्ण ने कदह्ा--यह सारा विश्व तुम्दारा है। पृथ्वी 
के एक ढुकढ़े के मोह में फँस कर अपने और अपनी जाति के 
जीवन और गोरवब को नष्ट करने की कोशिश सत करो । जब 
समूचा विश्व एक इकाई के रूप में है तो उसके खड-खंड करने 
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की कोशिश संत करो। तो, किसी स्थान के मोह में फँसने की 
फोशिश मत करों। जहाँ ठुम उखड़े-पेरों के यल रह रहे हो , 
वह स्थान तुम्हारे रहने योग्य नहीं है | इस विश्व में जहाँ तुम 
पेर जमाकर रह सको, वही स्थान तुम्दारे रहने के योग्य है । वहीं 
तुम्हे रहना भी चाहिए | तो, तोड़ दो इस मोह के बन्धन को । 
मगर श्रीकृष्ण के इन बचनों से भी मोह-अस्त उन चूढ़ों का 
समाधान न ही सका--तो, श्रीकृष्ण कहने लगे-- 
“यस्यास्ति तंत्र यति: स कस्मात्‌, स्वदेश रायेण हियाति सेदग ! 
तातत्य कृप्रोष्यमिति मवाणा:, ज्ञारं जल॑ कापुर्पाः पिवन्ति ॥ 
जिसकी गति सब जगह है, जो सब जगह जाकर फल्न-फूत 
सकता है, जो संसार के प्रत्येक कोने में जाकर वहाँ फी परिस्थितियां 
को अपने अनुकूत् घना सकता है, उसके लिए यह बात कहना 
कि विश्व का यह ढुकड़ा भेरा है, मेरे पूवेज हज़ारों धर्षों से 
यहीं पर रहे हैं, में भी यहीं पर पंदा हुआ, यहीं घड़ा भी-ते, 
यहीं पर प्राणों का त्याय भी करना चाहता हूँ। चाहे यहाँ पर 
रोते-रोते दी जीवन व्यतीत करना पढ़े; मगर में येद्दी पर 
रहूँगा, यह वात अशोभनीय दँ। ये शब्द उसकी धीरताफे 
परिचायक नहीं हैं। और न उसके इन शब्दों से आत्म-गौरव की 
ध्वनि ही प्रस्कुटित होती 8। जीवित जीवन का उल्लास भी 
दिखाई नहीं देता। आत्सा का प्रखर तैज भी इष्टिगोचर नहीं 
होता। तो, मोह के घन्वन को तोड़ने के लिए यह परम 
आवश्यक है कि शादमी अपने विचारों की दुनियाँ को दी घदग 
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डाले, आचार को भी शुद्ध करे ओर विश्व के कोने-कोने में जाय । 
कहीं सी रहें, सगर दृढ़ कदमों फा बत्त उसे प्राप्त हो । जीवन 
का उल्जास उसका अपना हो। फिर, वह आपने उस उल्लास 
फो समूचे संसार में व्याप्त करदे--और इस प्रकार ढसे करोड़ों 
गुना बनादे। 

वास्तव में, कितनी भव्य वाणी है, श्रीकृष्ण की ! मगर कोन 
सोचता है, इस बात फो ' और तंग-दिलियों में ही जीवन 
को शुज्ञार देते हैं।विराट रूप में सोचने का कुछ अभ्यास ही 
नहीं करते । जीवन को ऊपर उठाने की कोशिश ही नहीं करते । 
किसी के बड़े-बूढ़े ने एक कुआँ खुदवाया और दुर्भाग्य से उस कुए 
का पानी खारी निकल आया; संगर उस कुए का पानी घर के सब 
आदसी इसलिए पीते दं--क्योंकि बह कुआँ उनके बढ़े-बूढ़े ने खुद्‌- 
वाया था । इस भावना के वशीभूत हो, उस कऋुए के खारी पादी को 
पोते हैं और बीमार पढ़ते हैं---रात-दिन द्वाय-द्ाय करते हैं, मगर 
गाँव के बाहर वाले कुए के मीठे पानी को नहीं पीते । यदि कोई 
उनसे कहता है कि गाँव के बाहर वाले कुए से सीठा पानी ज्ञाकर 
क्यों नहीं पीते हो-तठतो, उसके इस पभ्रश्न के उत्तर में वे उससे 
कहते है--बहाँ से पानी लाने की तो कोई बात नहीं है, मगर यह 
कुआँ हमारे पुखा के द्वारा खुद्बाया गया है। यदि हम ही इस 
कुए का पानी नहीं पीयगे--तो, ओर कोई सी क्‍यों पीयेगा। 
यही सोचकर, दुख सहते हुये भी, हम इस छुए का ही पानी 
पीते हैं. । 


+क तक. 
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तो, में सममता हूँ--इस तरह हजारों-लाखों आदमी सबंदा 
से ही खारी पानी को पीते हुये चले आ रहे हैं। हो सफता है 
कि किसी युग में इस खारी पानी का भो मूल्य रहा दो । आजकल 
प्रचलित अनेक ग़लत और गंदे रीति-रिवाज़ों का भी समाज में 
कभी फोई मूल्य रहा हो; सगर अब जबकि वे सभी रीति-रिवाज्ध 
समाज के लिए अहितकर साबित हो रहे हैं--तो, उनको छोड़ 
क्यों नहीं देते । आज किसी भी समाज, राष्ट्र, परिवार या धर्म 
में जो भी परंपरा खारी छुये का जल बन गई है और जिमके 
पान करने पर थयीमार पढ़ जाते हैं--तो, उसको छोड़ क्यों नहीं 
देते । उसका त्याग क्यों नहीं कर देते | जीवित रहने वाली फ्रौर्मो 
में क्रान्तिकारो परिवर्तेत सवृदा होते रह्म करते हैं। तो, गोरप- 
सम्पन्न जातियाँ बड़े-बूढ़ों के नाम पर अनुपयोगी द्वो गई वस्तुओं 
के साथ चिपटी नहीं वठी रहा फरतों | जीवित और ज्ञागृत तथा 
गीौरवशालिनी वनी रहने के लिए समय के वदलते ही वे स्वयं भी 
बदल जाया करती हैं । 

ओर जो जातियाँ ऐसा नहीं करती, जो धर्म और राष्ट्र ऐसा 
नहीं फरते-इसके विपरीत खारा पानी पीने का ही श्धिक्रार 
लेकर चेठ जाते हैं, उनके सम्पन्ध में कृष्ण कद्दते ६--ये भाषा तो 
हमारी वोल रहे हैं, मगर इनसे अधिक हीन और फायर दुनियाँ 
में दूसरा फोई भो नहीं है । क्‍या जख्री है कि दम थीं पर बने 
रहें--क्यों न हम विशाल गंदानों में काम करें। क्यों न हम 
अगति फे पथ पर पझआागे यढ़े ! 
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ओर श्रीकृष्ण की इस ललकार को सुनकर वह विशाल 
यादव-जञाति ऋ्जभूसि का त्याग कर एक दिन निकज्ञ,पढ़तो है । 
ओऔर साग की सभी वाघाओं से मुक्ताबत्षा करती हुईं अपनी 
लस्बी यात्रा पर वह सिरन्तर बढ़ती ही चज्ञी जाती है। गुजरात 
में पहुँचकर भो वह रुकती नहीं, अपने ऊपर होने वाले आक्रमणों 
का वह वीरता के साथ, साहस के साथ मुक्ताबल्ा करती हुई 
बराबर आगे ही बढ़ती चली जाती है ओर एक दिन सौराष्ट्र से 
भो आगे समुद्र-तट पर पहुँच जाती है। वास्तव में, उस जाति ने, 
“ उस जाति के युवकों ने सोच लिया था कि हम तो मरेगे हो, मगर 
हम अपनी यात्रा को भी सफल बना लेंगे। और हमारी इस 
यात्रा से आगे आने बाली सनन्‍्तान ल्ञाभान्वित ्ोगी। तो, जो 
कोमें दूसरों के लिये उचित समय पर अपने ग्राणों की आहुतियाँ 
देना जानती हैं, वे संसार में अमर हो जाती हैं। और ऐसी 
जातियों के लिये एक दिन श्रीकृष्ण ने कहा था--मानव-जीवन 
की सफज्ञता इसी में हे कि वह अपने घन से, बुद्धि से और 
बाहुबल से जन-कल्याण के लिए कार्य करता रहे। विश्व के 
फल्याण के लिये जो जातियाँ अपने धन का, अपने वेभव का 
बलिदान करना जानती हैं, अपनी बुद्धि और वाणी का बलिदान 
करना जानती है--उन्न जातियों को संसार की कोई भी शक्ति 
कुचल नहीं सकती । यदि कुचल सकती होती तो यादव जाति को 
कभी का कुचल दिया दोता। सगर बह विराट भावनाओं पाली 
यादव जाति तो मार्ग की सभी आपत्तियों से लोहा बजाती हुई 
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समुद्र के तट पर पहुँच ही जाती है। वहाँ एक तरफ़ समुद्र है भोर 
दूसरी ओर विशाल मेदान ! और उस जाति के वीरों ने सोचा-- 
हमारे लिए यही उपयुक्त स्थान है और हमें अपना मंडा यहीं पर 
गाढ़ देना चाहिये। इस स्थाच से हम समुद्र पर और धन्य 
वलशालिनी ताकतों पर भी राज्य कर सकते हैं । और यह सोच 
कर उन्होंने उसी भूमि पर अपना मडा गाढ़ दिया। 

ओर तत्र*इस यादव जाति ने समुद्र की उस विशाक्ष 
जल-राशि पर अधिकार फिया। उस विशाल भेदान पर भो 
अपना अधिकार किया और गरणतन्त्र की तरह फी राज्य- 
व्यवस्था चालू की। उनके इस गणुतन्त्र राज्य के उल्लेख 
हमें महाभारत तथा जैन-साहित्य में प्रचुर मात्रा में €प्टिगो चर 
होते हैं। उस समय गणतन्त्र एक प्रकार का प्रजातन्त्र राज्य 
था--जिसमें सभी को समान रूप से सुखो और समृद्धशाली 
होने का पूण अधिकार प्राप्त था । 

यद्धपि इस जाति को कंस, जरासंघ और शिशुपाल जैसी 
चलशालिनी ताकतों से मुक्कात्रिला करना पढ़ा ; सगर इन सभी 
ताकतों से मुक्काविला करके और उन्हें पराम्त करके श्रीकृष्ण ने 
जो राज्य क्रायम क्रिया--वह प्रजा के कल्याण ओर भारतवर्ष 
के कल्याण के लिए ही किया। वास्तत्र में, लोक-कल्याण के 
लिए ही श्रीकृष्ण का समूचा जीवन संघर्षों से जूमने हुए दी घीता | 
आर जब श्रीकृष्ण के प्रयत्न से इन दुप्ट आर घमण्डी राजाओं 
से प्रजा को छुटकारा मिला तो उस समय के विराट जन-समुद्ाय 
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ने ऋष्ण के लिए क्‍या कहा--उसने कहा-- 
“देवो वा दानवो वा लं, यक्षोगन्धर्व राव वा | 
किमस्माक॑ विचारेण वान्धवो5सि नमी<5स्तु ते ॥ 

है कृष्ण ! तुमे कुछ लोग देवता कहते हैं, कुछ यक्त ओर 
गंधवे ! और इसी रूप में वे तेरी पूजा करते हैं। सगर हम 
इस प्रजातन्त्र के मंडे के नीचे तुमे अपना बन्धु मानते हैं। 
अपना भाई मानते हैं, साननीय बन्धु |! ओर हम तुमे नसरकार 
करते हैं। ओर वास्तव में अपार शक्तिसम्पन्न यह आत्मा, 
सम्राट श्रीकृष्ण सव का बन्धु बन कर रहा। कितना पवित्र 
ओर आजनन्दप्रदु नाता है, यह! जिस भहाशक्ति की 
सद्यायता से भारतवासियों ने साम्राज्यवाद की दुजन शक्तियों 
से मुक्ति पाई, वही महाशरक्ति प्रजाजनों के साथ हिल-मिल कर 
रही | बड़े भाई और पिता के समान वह अपनी प्रजा को 
अपना स्नेह बरावर लुटाता रहम। जीवन-पर्यन्त अपने स्नेह 
की उन पर वर्षा करता रहा। 

तो, यह है उस समय के भारत की, संस्कृति ! ओर सें 
आपसे पूछता हूँ कि आप कृष्ण को किस रूप में आज याद 
करते हैं? आज कल के चितन्रकार किस रूप में उस कृष्ण के 
चित्र उत्तार रहे हैं, जो सबका बन्घु है । वास्तव में, उन चित्रकारों 
फे चित्रों को देखकर अचस्मा द्ोता है। जान पड़ता है, जैसे 
उन चित्रकारों ने बन्धु श्रीकृष्ण को जाना ही नहीं है, समझा 
ही नहीं है। दो-चार गोपियाँ उनकी बगल में खड़ी कर दीं 
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ओर समझ लिया कि कृष्ण की वास्तविक माँछी हमें सिल गई ! 
आज के कवि भी रृप्ण को गोपियों के कृष्ण के रूप में चित्रित 
करना दी श्रेयस्कर समभते हें-तो, में नहीं सम्रक पाता कि 
गोपियों के साथ रास-रंग में मस्त रहने वाला कृष्ण इतना 
महान्‌ किस प्रकार वतत सक्रा। जिसके जीवन में सबदा दी 
विजलियाँ कड़कती रही दरों, जो अपने जीवन के प्रत्येक क्षण में 
आपत्तियों से ही जूका किया हो, जिसमे महान्‌ सम्राटों के, 
अपने बाहुबल ओर राजनीतिक चालों से दांत खट्टे कर दिये 
हों, भला गोपियों के साथ नाचने का उप्ते समय दी कब मिलना 
होगा। तो, चित्रकारों और कवियों से मेरी प्रार्थना है कि 
अपनी मौज की तरंग में वह कर वे श्रीकृष्ण जैसी हस्ती के 
साथ न्याय बने का कप्ट करें। उनके मन की यद्द मौज 
उच्छग्टंखल है, उसे वे रोके और श्रीकृष्ण के वास्तविक चरित्र 
को चित्रित करने की ओर उसे मोड़ दें । 

वास्तव में, आज देशवासियों को भद्टाभारत के कृष्ण की 
आवश्यकता है। सारथि कृष्ण की ज़रूरत है । इस रुप में वह मद्दान्‌ 
हैं। महान्‌ से भी भद्दान्‌ ! क्योंकि बह सम्राट दोफर भी भिखारी 
अजुन का रथ हॉँकने में लज्जा का अनुभव नहीं करता। जो 
तेज उसकी आँखों में सुदर्शन चक्र उठाते हुये दीस पढता है 
वह्दी तेज सारथि के रूप में भी प्रस्फुटित होता हुआ दिपलाई 
देता है। और यही भीकृष्ण की सबसे बड़ी महत्ता हैं । तो, श्रीृष्ण 
की इस मद्दता के दर्शन हम सब में भी होने चादिएँ। बद्दी तेज 
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हमारी आँखों में भी दीप्तिमान्‌ होना चाहिए । हमारी तूलिका 
के अकंन में भी वद्दी गोरव छलकता हुआ दृष्ठिगोचर होना 
चाहिये। विचार उच्च होने चाहिये ओर आचार उन्हीं विचारों 
फे अनुरूप होना चाहिये। 

अगर हम यह सब कर लेते हैं तो फिर हमारे जीवन की 
समस्‍्याएँ अनायास दी हल होती हुई दिखलाई देने लगेंगी । 
सभी प्रकार की संकीर्णता हमसे बहुत दूर जाकर खड़ी द्वो जायेगी 
ओर हमारे सोचने और व्यवद्दार करने का ढेंग अपने वास्तविक 
रूप में आजायेगा | फिर हम श्रीकृष्ण की भांति स्वतन्त्रतापुवेक 
औओवन में आगे बढ़ सकेंगे। अगर श्रीकृष्ण की भाँति हमारे सन 
में भी सम-भाव को भावना अपना आधिपत्य जमा कर बेठ 
जायेगी--तो, भासतवषे में दुःख ओर दारिद्रय के दर्शन भी न 
हो-सकेंगे। तब सभी सुखी और समद्धिशाली होंगे। 

गरीब ब्राह्मण सुदासा का नाम आप सभी ने सुना है। एक 
दिन जब यही सुदासा अपनी दीन-हीन अवस्था में द्वारिकापुरी की 
ऊची-ऊची अद्वानिकाओं के नीचे होकर 'आगे बढ़ता हुआ राज- 
महतत के सिंहद्दधार पर पहुँचा तो उस महल को भव्यता को 
देखकर ठया-सा रह गया--उसके मुख से एक शब्द भीच 
निकला--तो, उस राज-महल्न के द्वारपाल ने उससे पूछा-- 
क्या बात है ? ओर उत्तर में उसने कहा--कृष्ण हमारे मित्र हैं ! 
ओर उसकी इस घात को सुनकर द्वारपाल हँसा। मगर सुदामा 
ने अपना समूचा साहस बटोर कर उससे फिर कद्ा--भाई ! 
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कृष्ण भेरे मित्र हैं। अगर भेरे कथन की सत्यता को जानना 
चाहते हो तो उनसे जाकर पूछ लो। उन्हें मेरा नाम सुदामा 
बतला देना | अगर यह उपकार कर सको--तो कर लो । 

ओर सुदामा की इस वात को सुनकर द्वारपाल अन्दर 
गया। श्रीकृष्ण फे सम्मुख पहुँच कर उसने निवेदन क्रिया-- 
मद्दाराज ! एक बहुत ही गरीब, जिनके शरीर पर साथुत वस्त्र 
भी नहीं है और जो अपना नाम सुदामा बतलाता **"" “* | 

ओर दया के सागर श्रीकृष्ण सुदामा फा नाम सुनते ही 
तुरन्त उठ खड़े हुए। उन्होंने द्वारपाल की पूरी बात को छुना भी 
नहीं और द्वार की ओर चले। द्वार पर पहुँचते ही उन्हेंनि 
सुदामा फो अपने अछू में भर लिया। वह द्रिद्र अपने मित्र 
सुदामा से इसी भाँति भिले--जैसे वह किसी सम्राट से मिल 
रहे हों। उनके मन में अपने पुराने मित्र सुदामा से मिल्षते 
समय प्रेस का सागर छलकने लगता है। नेत्रों से प्रेमाश्नश्रों को 
घारा फूट निकलतो दे । बह गदुगद हो जाते है. । 

और श्रीकृष्ण गीर सुदामा के मिलने के इस दृश्य को जग्र 
हम अपने चिन्तन में उतारते है तो मन में पवित्र आनन्द फो 
एक लहर-सी दौड़ जाती हूँ । वास्तव में, श्रीकृष्ण के चरित्र की 
यह भी एक ब्रिशेपठा ई फकि वे किसी भी रूप में रह कर अपने 
पुराने संगी-साथियों को कभी भूलते नहीं हैं। और न कभी 
भूलने का प्रयत्न ह्वी करते हूँ। बल्कि उनसे फभी मिलते हैं तो 
गदगद हो ज्ञात हैं। तो, ब्नफों महत्ता जीवन फा परम लद्य 
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बनकर हमारे नेत्रों के सम्मुख खड़ी हो जातो है । मगर हम 
संकोर्ण बिचारों में फँसे रहने के कारण उसे अपने जीवन में 
उतार नहीं पाते। यही कारण है जो सिंहासनों या ऊँची गद्दियों 
पर पहुँच कर, विद्या-बल को प्राप्त करके अथवा शासन के 
कतिपय अधिकारों को प्राप्त कर हम अपने पुराने संगी-साथियों 
को भूल ज्ञाते हैं. था भूल जाने की चेष्टा करते हैं | तो, हमारे 
मन का इससे बड़ा पाप और कौनसा हो-सकता है। और 
यही कारण है, जो आज भारतवषे में त्ञाखों-करोड़ो सुदामा 
नज़र आते हैं । 

तो, आज देश के ज्ञाखों-करोढ़ों लोगों की ग़रीबी को दूर 
करने के लिए, उस भह्दान्‌ विभूति के चरणों में बेठ कर क्‍यों न 
सोचें कि इस संसार में जितने भी प्राणी हैं, उनके लिए हम प्रेम, 
आनन्द और कल्याण की वर्षा करने के लिए ही यहाँ आये 
हैं। ओर अपने इन बिचारों के समान अगर हम अपने 
अचरण को बना लेते है तो यह सत्य है कि हम श्रीकृष्ण की 
भक्ति फे सम को भलीभाँति सममते हैं। जिस श्रीकृष्ण की आज 
जन्मतिथि है, उस श्रीकृष्ण के हम सच्चे पुजारी हैं । अगर हम 
ससार के कल्याण के लिए, महान आत्मा श्रीकृष्ण के बताये 


सार्ग पर आगे बढ़ते हैं. तो अपने जीवन का भी कल्याण 
करते हैं। 


जोधपुर | 
३१-८-र३ 


१४ अग॑स्त 


छांज भारत को 'आज़ादों की सातवीं वर्षगाँठ है| आज 
से छः बे पूरे, पन्द्रेंह् अगस्त १६४७ फो, भारत एक हज़ार 
वर्ष की गुल्लामी भोगकर खतन्त्र हुआ--मानो, उसे इतिद्दास ने 
दूसरी करवट छी और उस दिन का खर्णिम प्रभात खिलसिता 
कर इस पढ़ा। परतन्त्र, मगर फिर भी महान देश के महान 
सचागरिक सोते से जगे तो परद्रह अगस्त का खिलखिल करता 
हुआ प्रभाव अपने चाँदी के थाल में रोली लिए हुए उनके 
सस्मुख खड़ा था--तो, प्रत्येक भारतीय का रोम-रोम पुलक्रित 
हो उठा। झाज उसकी महनत थर आई थी, उसका संघ 
सफल हुआ घा-और घद्द यहुत खुश था, बहुत खुश ! 
सानों, इसके विशाल हृदय में भी धह आनन्द समा नहीं रहा 
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था--तो, उसने अपना वह आनन्द चारों ओर बिखेरा और 
उसके उस मनमोहक ओर पवित्र स्तर फो सधुर मंशार से 
समूचे विश्व का वायुसंडज्ञ गूं ज उठा । 

इतिहास साक्षी है, छः व पू्े वाले उत्त एक हज़ार वर्षो 
में, ऐसा फौनसा जुल्म है, जो भारतीयों ने ल सहा हो; सगर 
उस दिन मानो उसके वे सभी घाव क्षण भर में ही पुर गये । 
दूसरों के द्वारा लगातार प्रताणित हुआ भारत, अपने संस्कारों के 
वशीभूत होकर, पत्भर में ही उन बुराइयों को भूल गया और 
अपना वही विश्व-वन्धुत्त का महान और आननन्‍्दमय राग 
अलापने लगा । मानो, उसकी सोई हुई आत्मा भी जाग उठी 
ओर विश्व-कल्याण की भावना से प्रेरित होकर अपना महान 
सन्देश संसार को देने जगी। यही कारण है, जो आज भारत 
शान्ति के दूत के रूप में, विश्व के कोने-कोने में आदर प्राप्त कर 
रहा है। तो, संसार की मुश्किलें आसान होतो जा-रही हैं । 

ते, अगर आज आपसे में यह कहूँ कि भारत के इस सन्देश 
के रूप में उसकी हृज़ारों-दज़ारों वर्ष पुरानी संस्कृति प्रस्फुटित 
हो रद्दी है तो मेरे इस कथन में कोई अतिशयोक्ति न होगी। 
वास्तव में, बृहस्पति के समान गुण और तेज वाला भारत, 
हज़ारों वर्षों से संसार को अपना यही सन्देश देता आया है । 
इसीलिए उसका इतिहास इतना गोरवशाली ओर भव्य है। 
इस गौरबमय भारत का वर्णन अपनी वाणी में भगवान्‌ 
महावीर ने यत्रन्तत्र अनेक्रों बार किया है। प्राचीन भारत की 
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_ विचार-परस्परा, इतिद्दास के पन्‍नों पर, आज भी अपने उसी 
रूप में सुरक्षित है। भारत के वच्चे-बच्चे के रोम-रोम में रमो 
है। आत्मा से परमात्मा यनने की घुन में वह सवंदा ही मस्त रहा 
है | जीवन के उच्च आदर्शों में ही विश्वास करता आया है। 

तो, अश्न द्वोता है कि ऐसा भारत भी फिर गुलाम कैमे 
बसा ? परतत्त्र क्योंकर दो गया ? विदेशियों के अधिकार में 
कैसे आ गया ? तो, इस प्रश्न के उत्तर के लिए हमें एक हजार 
वर्ष पूष के कुछ वर्षों का इतिहास देखना दोगा। झौर जब हम 
उन कुछ वर्षों का इतिद्वास देखते हैं तो यह बांत हसारी समम 
में भत्ती प्रकार से आ जाती हैं। वास्तव में, भारत के इतिहास 
के उन्त पन्‍तों में उसकी आचार-द्दीनता की कह्दानी लिपियद्ध 
हुईं दीख पड़ती है । उसके विचारों के साथ उसके आचार का 
सम्बन्ध दृट गया-सा प्रतीत होता हैं। श्रध्यात्म के क्षोत्र में 
विचार तो वेसे द्वी उच्च ओर महान्‌ दीख पड़ते हैं ; मगर 
श्राचार की दृष्टि से बहू शुद्ध ओर सात्विक दृष्टिगोचर नहीं 
छहोता। तो, आचार की दृष्टि से जब वह गिर गया, विश्व-तन्धुत्व 
का सन्देश देने वाला भारत अग्र परस्तर के व्यवहार में ही प्रेम 
का त्याग कर चेठा, एक घर के हो भादयों के बीच दी अब 
मन-मुटाव पेंदा हो गया--तो, सौक्ता देख फर परतन्त्रता उम 
पर अपना अधिकार जमा बेंठी | विदेशियों के चंगुल में वह फँस 
गया। मोत्त की दूरी को नॉप डालने वाला भारत, श्ाचारनदीन 
होते ही गुलाम बना दिया गया | तो, एक हार वर्ष तक फिर 
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उसने अपनी गुलामी के दिन देखे, परतन्त्रता का अभिशाप 
रात-दित सहना पड़ा--फिर, आज से छः वर्ष पूर्व वह स्वतन्त्र 
हुआ--कतिपय आचार-सम्पन्त अपने पुत्रों को तपस्या के बल 
पर ! सगर सर्व-साधारण का आचरण अशभो सी ज्यों का त्यों 
ही बता दैे-उसमें लेश-मात्र भी परिवत्तेव हुआ नहीं दीख 
पड़ता-तो, आचार-हीत बने रह कर तो आप अपनी इस 
घहुत महँगी स्वतन्त्रता की रक्षा कर नहीं सकेंगे। इसलिए 
आवश्यकता है. कि भारत का घच्चा-बच्चा अपने आचार को 
शुद्ध करे--अपने चरित्र को निर्म्न बनाये | जैसे उसके विचार 
हैं, उन्हीं के अनुरूप उसका आचरण भी हो-तभी, इसे 
स्वतन्त्रता की रक्षा दो-सकेगी--अन्यथा नहीं । 

में रोज़ ही देखता हूँ, एक साधारण से साधारण व्यक्ति भी 
मुमसे पूछा कर्ता है--मदाराज, भगवान्‌ के दर्शन केसे हों? 
विद्वानों और पंडितों के बीच भी यद्दी चचा चला करती है । तो, में 
कहना चाहता हूँ कि जैसी तीघ्र उत्कंठा, भारी लालसा आप ईश्वर 
के दशन की अपने मन में रखते हैं, बेसो ही वलवती इच्छा आत्म- 
दशन की आप अपने मन में क्यों नहीं जगाते ! भगवान के दर्शन 
की इच्छा तो आप करते'हैं; मगर पहिले अपने दर्शन करना तो 
सीखिये । अपने से. बड़े माता, पिता, भाई और बहिन के दर्शन 
तो कीजिये । दुखी पढ़ौसी के द््शेन तो कीजिये | उस भांई के दशेन 
तो कीजिये; जो पीढ़ा। से कराह रहा है, भूख से व्याकुल् है। 
ओर जब आप ऐसा करने त्वगेंगे--तो/ आपकी भगवान के दर्शन 
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भी ज़रूर हो जायेंगे। आप भगवान्‌ के दर्शन भी निश्चय ही 
कर लेंगे । न्‍ 
ओर 'शगर आप ऐसा नहीं करते, आत्म-दर्शन करने को 
बुद्धि आप में नहीं है, अगर आपके आचार की उच्चता नष्ट 
हो गई है--तो, आप विश्वास कोजिए, आप इश्वर के दर्शन भी 
नहीं फर सकते। वास्तव में, जय आचार की उच्चता क्षीण 
होने लगती ह--तो, धीरे-बीरे चह इतनी कमज़ोर हो जाती है 
क्रि एक दिन तनिक से द्वी निमित-मात्र से खील-खील होकर विखर 
जातो हैं । जिस वृत्त की जड़े' ही खोखली हो गई हैँ, तो, एक दिन 
उसको हल्की सी द॒वा का एक हल्का-सा मोफा ही गिरा कर प्रथ्वी 
पर छुला देता है--ो, हवा का मोंका तो निमित्त-सात्र हैं; मगर 
पक्ष वास्तव में अपनी कमजोरी के कारण हो गिरा है। उपादान 
तो वह स्वयं ही हैं । भर ठोक ऐसी द्वी कद्दानी भारत फी परतन्त्रता 
की ६--उसको गुलामो में जकड़ने वाले अथत्रा उत्त पर एक 
हज़ार वर्ष तक निरकुश शासन करने वाले बिद्देशी तो निमित्त- 
मात्र हैं। चास्तव में, आचार-हीनता के फारण हम इतने कमजोर 
हो गये थे कि वे विदेशी हम पर शाप्तन ज़मा-सकने में समर्थ 
हो-सके; मगर जब हम में से कुछ का आचार शुद्ध दोकर 'अपनी 
उच्चता के पथ पर अग्रसर हुआ-तो, शासकों की निरंकुशता 
से उसकी टक्फर हुई--उनकी निरंछृशता ने उसे बल-पृ्षंफ रोकना 
धाहा, भरंकरतम अस्व-शस्त्रों की सहायता से उसे नष्ट करने को 
फोशिश की; मगर बढ़ इन सब ही की शचद्वेलना कर, इनके 
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साथ जूमता हुआ निरन्तर आगे बढ़ा और अन्त में स्वतन्त्रता 
को प्राप्त कर, आज से छः वर्ष पूरे एक दिन खिलखिलाकर 
हँस पड़ा । 

ओर उस दिन का वह दिन आज़ का ही दिन था--१५ 
अगस्त । १४ अगस्त सन्‌ १६४७ को हम अपनी एक हज़ार वर्ष 
पुरानी गल्लामी से मुक्त हुये--और आज भी १४ अगस्त है, 
सन्‌ १६४३ का ! उस दिन भी आप प्रसन्न हुये थे और आज 
भी आप खुश हैं। आपके हृदय में आनन्द द्विलोरें मार रद्दा 
है, मगर में इस पुनीत अवसर पर कुछ और ही सोच रहा हूँ। 
सैं विचार कर रह हूँ कि ऐसी वदद कौन-सी बात है, कौन-सी कमी 
हैं, जिसके कारण छः व्ष बीत जाने पर भी अभी तक सभी 
भारतियों के जीवन में चमक-दमक पेंदा नहीं हो पाई है । तो, 
आज 'जिन्दाषाद के नारे लगाकर ही सत्र कर लेने की बात भेरे 
मन में नहीं समा रहो है-- तो, आ्राज के दिन में तो उस कारण 
की खोज में हूँ, जिसकी वजह से आज भी अधिकाँश भारतियों 
का जीवन स्थिर नहीं हो पाया है. वह इधर-उघर डगमग-डगमग 
कर डोल रहा है | अरब भी उनका रोना बन्द नहीं दो-सका है । 
कुपेर का खज़ाना प्राप्त हो जाने पर भी कोई कोड़ी-फोड़ी के लिये 
भटकता फिरे, इन्द्र का सिंहासन मिल जाने पर भी रोये-ततो, 
उसका कोई न कोई कारण तो होना ही चाहिये | तो, आज जब 
प्रजा, प्रजा भी है ओर राजा भी बही-फिर भी उसका यह 
रोना क्यों और कैसा ! जब आज भारतवषे में प्रजातन्त्र है, 
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प्रजा का राज है--तो भी प्रज्ञा भूखी क्यों हे? वह दुखो क्यों. 
हूँ ! तो, इसका एक-मात्र कारण में तो यही समभता हैँ कि अभी 
प्रजा-जनों में वह योग्यता पंदा नहीं हो पाई हैं कि वे ज़िम्मेदार 
या शासन की कुर्सियों पर बंठ सके । उस कुर्सी पर बेठने के कर्तव्य 
को समझ सके और पूरा कर सके | अपनी जिम्मेदारियों को 
पूर्ण योग्यता के साथ निभा सके | यही कारण है जो आज समृये 
देश मे वेकारी ओर भूख का ताण्डत्र-नृत्य सा हो रहा है। प्रजा 
बेरोजगार ओर भूखी है । 
जब व्यक्ति शपने उत्तरदायित्य को भूल जाता है तो जीवन 
के वास्तविक ध्येय से भी बहुत दूर हट जाता है। फिर, बहू हवा 
से बातें करने लग जाता ह-ओऔर आज ठोफ यद्दी दशा उन लोगों 
की हैं, जिनके हार्थों में आज देश का शासन है। जनसाधारण 
मे जिन्हें अपना नेता माना है और विश्वास-पूत्रक चुनफर उिन्‍्हें 
अपने ऊपर शासन करने के लिये सरकारी भवतों में पढ़ी उन 
कुर्मियों पर घेठा दिया हैं । मगर आयाज वे ही अपने कर्तव्य को 
भूल दवा से बातें करने लग गये हैं। श्रपनी भूलों को स्वीकार 
करने में हिचकियाते हैं ओर उन्हें दूसरे के पर मढ़ने की कोशिश 
करते ह-- तो, ऐसा जान पढ़ता द-जैंसे भारत की 'माध्यात्मिक 
जीवन-सरिता ने आज गंदे नाले का रूप धारण कर जिया ईँ 
ओर 'अपने इस रूप की ओर से भारतीय शासक-चर्ग छदामीन 
द्ोगया है। तो, प्रजा का भी नेतिक पतन हो रहा £। उसका 
जीवन दुखमय द्वोता जा-रद्दा ई । 


१४ अगस्त : १७७ 


यही कारण है जो आज हर घर, गली ओर ऊँचे में पापसय 
जीवन व्यतीत द्ोरह्य है। ओर प्रजा इस दोष को सरकार का 
दोष बता रही है। वह कहतो है, देश के सिंहासन पर आज 
राक्षस बंठे हैं। उनमें देव कम हैं ओर दानव अधिक ! इसीलिये 
आज हमारी यह दशा द्वोरदही है। मगर प्रजा के इस कथन के 
उत्तर में सरकार सारा दोष प्रजा के सिर पर डालती है। वह 
कदहतो है, हमने तो रामराज्य को व्यवस्था की हुई है ; सगर प्रजा 
हमारा साथ ही नहीं देती । वह अपने कर्तव्य को पद्दिचानती 
ही नहीं। इस तरह प्रजा शासक-चर्ग को दोषी बनाती है और 
शासक-बर्ग प्रजा पर दोषारोपण करता है--तो, उत्तरदायित्य 
बेचारा बीच में ठोकरें खाता फिरता है । 

आजकल आध्यात्मिक क्षेत्र में भी यद्दी बात देखने सें आरदी 
है | गुरु लोग समय को दोष देते हुये कहते हैं---कलियुग आगया 
है--भाई, कलियुग ! इसीलिये आजकल सब नास्तिक बनते 
जा-रहे हैं। ऐसी दशा में किया भी क्‍या जाये ? तो, उन्तके इस 
प्रश्न के उत्तर में में कहता हँँ--दाँ, किया जा ही कया सकता है, 
ठीक है, मगर हाँ, मातम तो मनाया जा-सकता है। और उन्तकेः 
शिष्यों से वातें करो--तो, वे बोलते हैँ--गुरुओं का सिंहासन न 
जाने किस तरफ से डोल रहा है, हमें छुछ प्रेरणा ही नहीं मिल 
रही है। ओर इस तरह गुरु अपने भक्तों पर और भक्त अपने 
शुरुओं पर अपना-अपना उत्तरदायित्व डातल्कर सन्तोष कर लेने 
के अभ्यस्त दोगये हैं। और ठीक यद्दी विचार धारा आजकल 
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परिवारों में भी चल्त पढ़ी है । पति-पत्नि, पिता-पुत्र और सा 
घहू सब्र अपना र२ उत्तरदायित्व एक-दूसरे पर डाल देने में ६ी 
अपनी कुशलता सममने लगे हैं। और इस बात का सीधा-सादा 
श्रथ है कि आजकल सभी अपनी फमज़ोरियों को दूसरे की बता 
देने में श्रत्यन्त चतुर होगये हैं--तो, अपने कर्तव्यों को विल्कुत 
भुला बे हैं। यही कारण है, जो आजकल सब की ऐसी मनोदूति 
दोगई है। 

क्या बेद्कि-घर्म और क्या जेन-धर्म आ्यादि सभो घर्मों में इस 
प्रकार की योजनाएँ दी हुई हैं, जिनझो व्यवद्धार में लाने पर समो 
कार्य सुधर सकते हैं। राजा और प्रजा अपने-अपने कर्तव्यों फो 
पद्दिचान कर अपने-अपने उत्तरदायित्व फो भत्ती प्रकार से निभा 
सऊते हैं । पिता अपने कत्तेन्यों को और पुत्र अपने ! पति अपने 
ओर पत्नि अपने | तो, इस तरह भारत एक बार फिर कर्तव्य 
निए्ठ द्ोकर सत्य का सन्देश समूचे विश्व को दे सकता है। तो, 
आवश्यकता है; अपनी भूलों फो स्त्रीकार फर उनको सुधारने को | 
आत्म-दर्शन फे द्वारा जीवन को उन्नतिशीज बनाने की ! 

एक घार की घात है, महात्मा गोखले एक अति आवश्यक 
लेख जिखने में संज्ञन थे--हि छतके कश्मम की रोशनाई चुफ 
गई--तो उसी कमरे के दूसरे कौने में थेठे अपने ननन्‍दे पुत्र से 
उन्होंने फट्टा--वेटा, छारा दबाव देना। और श्ाज्ञाकारी पूत्र 
दवात लेकर उनके सम्मुख खड़ा हो गया। सगर गोखले अपने 
फार्य में इतने व्यस्त थे कि उन्दोंने फिर फटा--चेढा, दवान ) तो, 
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पुत्र द्बात को उनके हाथ सें देता है। तभी, आभास-सात्र के 
सहारे गोखले अपना हाथ दवात की ओर बढ़ाते हैं. तो हाथ 
उन्तका दवात से टकरा जाता है. और दत्रात उल्टो होजातो है, वह 
बिखर जातो है और फ़शे को खराब कर देती है । तब, गोखले का 
ध्यान भंग होकर उस ओर जाता है तो वह कहने लगते हें--ओह, 
मैंने दवात को ठीक तरदद से पकड़ा नहीं, इसीलिये बह बिखर गई 
ओर फर्श भी खराब होगया। सगर अपने पिता की इस बात को 
छुनकर शुद्ध आचरण बाला वह पुत्र कहता है--भूल मेरी है, 
पिता जी ! मैंने भत्ी प्रऊार से आपके हाथों में उसे थमाया नहीं ) 
तो अपने अच्छे पुत्र की इस बात को सुनकर पिता का रोम-रोम 
पुलकित दो उठता है। 
बात बहुत छोटी-सी है; मगर कितनी सहान्‌ है--यह ! 
दवात गिरने की ज़िम्मेदारी पिता अपने ऊपर ले रहा है और 
पुत्र अपने ऊपर !! तो आाज अगर प्रत्येक भारतीय की यद्दो 
मनोदृत्ति-हो जाये, अपनी मूल फो स्वीकार कर लेने की महत्ता 
उसमें उत्पन्न हो जाथे--तो, आज जो एक-दूसरे पर छींटा-कशी 
होती है, चह न हो--ओर प्रत्येक अपने उत्तरदायित्व को पूरों 
करने में ही अपना गौरव सममने लगे। मगर आज-कल् हो 
रहा है, ठीक इसके विपरीत ! हम बातें तो लम्बी-लम्बी करते हैं 
ओऔर एक-दूसरे को खामी भी खब निकालते हैं; लेकिन हम 
स्वयं क्‍या हैं, उस समय यह नहीं सोचते । दम अपने फर्तैव्य 
का पालन करते है या नहीं--यहू जानने का कष्ट नहीं करते। 
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अपने जीवन में मझाँक़ने का प्रयत्न नहीं करते ।तो भल्ती प्रकार 
से अपने उत्तरदायित्व को भी नहीं समझ पाते--उसक्रो निभाना 
तो फिर बहुत दूर की बात है । 

तो, सुखी ओर आननन्‍्द्सय, उन्‍ततिशील और समृद्ध बनने 
के लिये जहरी है हि व्यक्ति पहिले अगरनी ज़िम्मेदारिय्रों को 
सममे--अपनो भूज्ञों को छुधारने की कोशिश करे। वास्तव में, 
क्या घर में, क्या परिवार मे, क्या समाज और राष्ट्र में पहले 
इसी बात को जानने की आपश्यकता होती है। ओर जब व्यक्ति 
इस वात को भल्ली प्रकार से समझ लेता है--तो, वह जीवन की 
अच्छाइयो को प्राप्त करता हुआ निरन्तर आगे बढ़ता है | मगर' 
अच्छाइयों को प्राप्त करते समय भी उसका यह विचार वरावर 
बना रहना चाहिये--कि मुमे! प्राप्त यह अच्छाई पढ़िले पड़ोसी 
की है ओर फिर मेरी--उन्‍नतति के पथ पर अग्रसर होना तभो 
सम्भव है, 'अन्यथा नहीं। अध्यात्म की भाषा में मुनिवर व्यास 
ने महाभारत में एक रथान पर लिखा है--भोजन अग्रत है और 
विष भी ! ओर उनके इस वाक्य का स्पष्टीफरण इस प्रकार किया 
जा-सकता है--नौकर अपने स्वामी के लिए महनत करता है; 
मगर स्वामी उसको ओर ध्यान हो नहीं देता। स्वयँ तो अच्छे 
से अच्छा और भर-पेट भोजन करे, मगर वेचारा नौकर, जो 
उस भोजन को पेदा करे, भूखा ही सो जाये--दूसरे शब्दों में, 
मालिक अपने कत्तव्य को भूल जाये और इस ओर ध्यान दी न 
दे--तो, मालिक जो भोजन करता है तो वह भोजन विप नहीं है 


शत 


१५ अगस्त : १८९ 


तो और क्या है ! इसो प्रकार जो केवल अपने लिये द्वी सामग्री 
जुटाता है और स्वयं ही उसका उपभोग भी करता है तो कहना 
पड़ेगा कि बह विष खाता है, अमृत नहीं | पाप उद्रस्थ करता है, 
पुण्य नहीं । 

मनुष्य स्वयँ में अथवा दस-पाँच व्यक्तियों के अपने परिवार 
में ही अवरुद्ध होकर रह गया--उसने जोवन-भर अपने लिये' 
अथवा अपने परिवार के व्यक्तियों के लिये द्वी सब्र कुछ-किया 
तो क्या किया। यह तो जानवरों की-सी खसलत को उसने पूरे 
किया, इसमें इन्सानियत का तक्ताजा कहाँ पूरा हुआ ।इसलिये 
इन्सानियत का दम-भरने वाले इन्सान का कत्तेव्य है कि वह अपने 
जीवन को पड़ोसियों ओर राष्ट्र के ल्ञोगों में बांट दे । उसका जीवन 
सभी के लिये हो | मानव-सात्र के उपयोग भें उसका जीवन आये- 
तभी, उसका यह्‌ दावा सच्चा है। 


मगर आम तोर से देखने में यही आता है कि मनुष्य परिवार 
से आगे बढ़ने की कोशिश ही नहीं करते। सामाजिक ओर 
राष्ट्रीय जीवन में प्रवेश करने की इच्छा ही नहीं करते | अगर 
इससे कुछ लोग आगे बढ़ते भी हें--तो, वे गाँव, नगर अथवा 
प्रान्त में अटक कर रह जाते हैं। तो, इसका नाम तो राष्ट्रीय 
चेतना नहीं है। न यह मानव-धर्म ही है--यही कारण है, जो 
गाँव, नगर या प्रान्त के खूँटे से बँधने वाले लोगों के द्वारा 
संकुचित विचारों का विकास होता है ! तुच्छ भावनाओं को आगे 
घढ़ाया जाता है। वास्तव में, भांस-बाद, सगर-बाद और प्रान्त- 
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वाद को जन्म देने का श्रेय ऐसे ही लोगों को है। संसार में इस विप 
के फैलाने वाले ये ही लोग हैं। और धार्मिक क्षेत्र में भी ऐसे 
लोगों करी कमी नहीं है, जो जातीयता, पंथ-चाद ओर 'अन्ध-विश्वास 
क।विष वितरण करने में बहुत ही चतुर और साहसी हैं | वे 
यह जानना चाहते ही नहीं कि उनके द्वारा मानव-समाज की 
कितनी द्वानि द्वोती है। तो वे जान-बूफ़ कर इस ओर से अनजान 
बने रहते हैं। मानव-धर्म की महत्ता में उनका विश्वास ही 
नहीं होता और न उसमें वे विश्वास करना ही चाहते हैं।वे 
तो विवाइ-भोज ओर मृत्यु-भोजों से द्वी बँधे पड़े हैं भोर उन्हीं 
अवसरों पर दो को परस्पर लड़ाकर अपनी कार्य-कुशलता श्रोर 
बुद्धिमत्ता का परिचय देकर जीवन की इतिश्री समम लेते हैं । 
इससे आगे की बात वे सोचना भी नहीं चाहते और न आगे 
ही घढ़ना चाहते हैं। ह 

एक गाँव में एक लड़के का विवाद था। जिस जाति का 
बह लड़का था, उस जाति में ऐसा रिवाज़ था कि जब क्रिसी 
लड़के की शादी होती थी तो उस लड़के को गदद्े पर चढ़ना 
होता था। तो, रिवाज़ के अनुसार उस लड़के से भी गददे पर 
चढ़ने के लिए कद्टा गया। मगर पढ़े-लिखे और सममदार 
उस लड़के को गद॒हे पर चढ़ना रुचिकर न जान पड़ा और 
उसने पुरातन उस रिवाज़ को मानने से इन्क्रार कर दिया । यस, 
अव क्‍या था, सारी बिरादरी में एक तृक़ान उठ खड़ा हुआ | 
एक धर्बंडर सच गया। जिधर झुनो, उधर एक यही चर्चा! 
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कोई आजकल की शिक्षा को दोष दे रहा था। कोई उस लायक 
लड़के को नालायक्त बतला रद्दया था! 

तो, में सोचता हूँ, जब्र यह संकुचित मनोवृत्ति आज भी 
क्लायम है--ज्ञोगों के दिल्लों में--तो, भारतवर्ष को जो स्वतन्त्रता 
मिली है, वह क्रितने दिन ठहर सकेगी। गांधी जो की तपस्या 
उसको कितने दिनों तक रत्ता कर सकेगी। जब गददे पर चढ़ना 
उचित है या नहीं, लोग इस ज़रासी बात पर भी विचार करने 
फे लिए तैयार नहीं हैं, तब स्वतन्त्रता को क़्ायम रखने की घात 
सोचना तो ऐसे लोगों फे लिए द्िमालय की चोटी पर चढ़ने 
के समान है | 

तो, अगर आप अपतनो इस जीवन-दायिती और गौरव- 
शालिनी स्वतन्त्रता को क्रायम रखना घाहते हैं तो आगे 
बढ़िए। अपने विचारों में परिवतेन ल्ञाइये। विचारों को शुद्ध 
बनाइये ओर अरुचिक्र तथा द्ानिप्रद्‌ इन परम्पराओं को तोड़ 
डालिए । संकुचित मनोशृत्ति को त्याग दीजिए और विचारों को 
उच्च बनाइये | अगर कोई ह॒रिजन भाई दुख से व्याकुज्ञ होकर 
किसी गल्ली-कूँ चे में गिर पढ़ा है--तो, उसे उठाऋर अंग लगाश्ये । 
उसके दुख को दूर करने की कोशिश कीजिए । उससे दूर भागने 
की कोशिश मत कीजिए। जत्र आप एक घायल कुत्ते को तुरन्त 
उठाकर उसका उपचार फरने का प्रयत्न करते हैं--तो, मनुष्य 
से इतनी नफ़रत क्यों ? आगे बढ़ने से आप डरते क्‍यों हैं--द्विच- 
किचाते क्‍यों हैं १ रोते क्‍यों हैं ? स्व॒राज्य डरने ओर रोने वालो के 


ह 
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पास नहीं ठहरता। केवल खादी के कपड़े पहिन लेने से कुछ भी... 
नहीं होगा। अगर आप गन्दे, सढ़े ओर गले विचारों को 
नहीं त्याग सकते--तो, स्व॒राज्य और मोक्ष की बातें करने से 
क्या लाभ ? कपट, साथा, लोभ, अंघ-विश्वास आदि दुगु णों 
का जब तक आप त्याग नहीं करेंगे--तव तक आपको स्व॒राज्य 
का वास्तविक आनन्द प्राप्त नहीं हो सकता। आपके मन में 
मोक्ष का प्रकाश नहीं .जग सक्रता। तो, जीवन में उच्च- 
आदश को स्थापित कीजिये ओर उसी के अनुसार कार्य 
भी कीजिये । तभो, आप स्वराज्य की रक्षा भली प्रकार से कर 
सकेंगे, मोक्ष के मार्ग पर भी सफल्ता-पूवंक बढ़ सकेंगे | 

अक्सर देखनेखुनने में आता है कि लोग थातें तो ऊँचे- 
ऊँचे आदर्शा की करते हैं; सगर जब पड़ोसी को ऊपर उठाने की 
बात आती है तो न मालूम उनके आदर्श कहाँ चले जाते हैं | 
उन आदर्शों से सम्बन्धित उनके वे विचार न जाने कौन से 
कोने में जाकर समा जाते हैँ । फिर तो वे स्वयं भी अपने उन 
आदर्शों को भूल जाते हँ--इसीलिए तो में कहता हूँ कि स्वयें भी 
आगे बढ़ी और अपने पढ़ीसी को भी शआगे बढ़ने के 
लिए ओत्साहित करो--ओर अपना यद्द कत्तंव्य राष्ट्र और 
'समूची मानव-जाति के प्रति निभाओ। किसी संक्ुचित दायरे 
में क्रेद न होकर समूची मानव-जाति के लिए विवेक-पूर्ण जीवन 
व्यतीत करो । जो मनुष्य राष्ट्र से पीछे रहता है, वह पाप 
फरता हैं। मानव-जीवन का आनन्द इसी में हे क्रि अपने, 
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आप ही स्वामी बन कर रदो। न किसो के स्वयं गुलाम बनो 
ओर न किसी को अपना गुलाम बनाओ । अपनी स्वतन्त्रता की 
भी रक्षा करो और दूसरे की स्वतन्त्रता का भी हरण मत करो । 
अपने जीवन फो भी अल्प मत समझो और न किसी दूसरे के 
जीवन को भी--अपने ओर दूसरे को हीव सममने से सन में 
द्वीन-भावना और चुद्धि-हीनता की जड़े' सज़बूत होती हैं। फिर 
तो आपका जीवन कीड़े-मको्डों का-ः्सा जोबन हो-जायेगा। 
निकम्मा ओर अर्थ-हीव | यह तो रोते रहना जैसा है. । 
और जो बुद्धि-सम्पन्न मनुष्य के लिए गौरव की बात नहीं है । 
स्वतन्त्रता की रक्षा के लिये राजा ओर प्रजा दोनों के ही 

विचार उच्च होने चाहिएँ। दोनों के ही कार्य जीवित, जागृत 
ओर उन आदरशों के अनुकृज्ञ होने चाहिएँ । तभी आप अपनी 
स्वतन्त्रता की रक्षा और उसका उपभोग कर सकते हैं, अन्यथा 
नहीं। भारतीय किसी कबि ने गाया है-- 

अधीन होकर बुरा है जीना, 

हे मरना अच्छा खतन्त्र होकर । 

सरल को तजकर गरल से प्याला, 

है भरना अच्छा ख़तन्त्र होकर 

स्वतन्त्र होने के लिए अगर मरना भी पड़े तो यह श्रेष्ठ है-- 

बनिस्वत इस बात के कि जीवित तो रहें; मगर गलाम,बने रह 
कर जीवित रदे--तो, क्‍या हुआ । गरुल्ञाम बनना पढ़ा और 
इसीलिए आपको तीन लोक का राज्य मिल गया-तो, क्‍या 


हा 
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हुआ। गुलाम बनने पर “अगर आप को स्वर्ग भी मिले ते 
उसे अंगीकार नही करना चाहिए! स्वतन्त्र बने रहने पर अगर 
नरक भी भोगना पढ़े तो नरक के उन कष्टों को आनन्द-पूवेक 
भोग लेना अधिक अच्छा है । 

तो, इतनी मूल्यवान स्वतन्त्रता की रक्ा के लिये राजा और 
प्रजा दोनों को ही मिलजुल्ञ कर काये करना चाहिए। अब जब 
भारत स्व॒तन्त्र हो गया है तो उसके किसी प्रजा-जन का रोटी के 
लिये रुदन करना किसी के लिए भी शोभा-जनक नहीं है | प्रजा 
के किसी व्यक्ति का नंगा-उघाड़ा और भूखा रहना शासक-वर्ग 
आऔर अन्य सभी प्रजा-जनों के लिए घोर लज्जा की वात कह्दी जा-सक्तो 
है। में जब विद्वार करता हुआ साँचोर गया तो वहाँ एक लड़के 
को देखा, जो हड्डियों का केवल ढाँचा-मात्र था। पहिनने के लिए, 
वस्त्रों के नास पर, जिसके पास एक साथुत लँगोटी भी न थी । मैंने 
उससे पूछा--कहाँ जा रहे हो ? तो, जवाव मिल्रा--भोख आँगने 
जा रहा हूँ। तो, स्वतन्त्र भारत के लिए क्‍या यहू कलंक की बात 
नहीं है | तो, क्या अपने इस कलंक को हमें और हमारी सरकार 
को शीघ्र से शीघ्र नहीं घो-पोंढ डालना चाहिए । तो, इस प्रश्न 
के उत्तर में में तो यद्दी कहूँगा कि ज़रूर । आअर्वश्य ! 

मगर ज़रूर और अवश्य कह देने-सात्र से दी काम नहीं 
चलेगा | उसके लिये सरकार ओर प्रजा दोनों को ही कार्य करना 
पड़ेगा । और इस पवित्र कार्य को करने के लिये आवश्यकता है 
कि दम एक दूसरे पर अत्याचार करने की प्रवृत्ति को त्याग दें । 


१४ अगस्त: १८७ 


अपने भन को काबू में रक्खें। जीवन के उद्चादर्शों में विश्वास 
करें और उन्हीं के अनुरूप अपने जीवन को आगे बड़ाएँ । अपने 
बिकारों से लड़े' । अपनी घुराश्यों को मारकर दूर भगादें। 
कुविचारों की फढ़ियों को त्तोड़ दें ओर सद्भावना फो मन में 
जगाएँ। अपनी भूलों को स्वीकार करें और अपना दोष किसी 
दूसरे पर कादने की कोशिश को छोड़ दें। भाग्य का दोष मानकर 
हाथ-पर-हाथ रखकर बंठे न रहे। जीवन को महान बनाने के 
लिये कर्मठ जीवन व्यतीत करें । प्रत्येक नागरिक को जीवन में 
आगे बढ़ने के ज्िये सरकार की ओर से सुविधाएं प्राप्त हों। 

अगर भारतीयों को अपनी स्वतन्त्रता की रक्षा करनी है--तो, 
उन्हें अपने जीवन में सत्य को स्थान देना द्वी होगा । कर्तेव्य-पालन 
को स्थान देना ही होगा । जीवन के उच्चादर्शों सें विश्वास करना 
ही दोगा। तभी, उनकी यह गौरवमयी स्वतन्त्रता क्रायम रह 
सकती है, अन्यथा नहीं । 

तो, आज जितने भी भांई यहाँ पर उपस्थित हैं ओर स्वतन्त्रता 
की वर्ष-गाँठ मनाने में फूले नहीं समा रहे हैं, बे आज इस पुर्य- 
अवसर पर प्रण करें कि वे अभी से द्वी अपना ओर 'अन्यों का 
जीवन सुधारने का काये आरम्भ कर देंगे और इस निमित्त से 
आगे घढ़ने में जो भी कठिनाइयाँ उनके सम्मुख आयेंगी , उन्हे 
दूर दृटाते हुए थे निरन्तर प्रगति के पथ पर शआगे बढ़ते चले 
जायेंगे। दूसरों को भी आगे बढ़ने फे लिए प्रेरणा और अचसर 
देंगे। इसलिए कि भारत को स्वतन्त्रता चिरजीवी हो। वह 
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दिन-प्रति-दिन फले और फूले । 
स्वयँ भी जीवन में आगे बढ़ो ओर दूसरों को भी श्ागे 
बढ़ने का अवसर दो--तो, जीवन घन्य है ! 


जोधपुर | 
१४-प-५छ 


रा के धागे ! 


यदि हस भारतघणे के सांस्कृतिक इतिहास को टटोल् कर 
देखें तो यह कथन सत्य ही प्रतीत होगा कि भारतवषे पर्बों और 
त्योहारों का देश है। यों-तो प्रत्येक देश में, वहाँ के निवासियों 
के द्वारा, षर्ष-सीतर दोन्‍वार-दस-बीस त्योहार मनाये दी जाते 
हैं, मगर भारतबषे में सनाये जाने पाले त्यौहारों की गणना 
उंगलियों .पर फर लेना सम्भव प्रतीत नहीं होता । वास्तव में, 
यहाँ पर सम्पन्न होने चाले त्योहारों की संख्या इतनो अधिक 
है कि कोई विदेशी उन्हें गिनने के लिए येठता है तो उसके 
कुल जोड़ को देख कर अवाक्‌ रह जाता है--ओऔर यह कह कर 
ही अपना पिड छुड़ा लेता है कि भारतवर्ष पर्बों और त्यौद्वारों 
का देश है। मानो, यहाँ पर मनाये जाने वाले त्यौद्दारों की छुल 
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संख्या बतलाते हुये उसे तांण्जुब के साथ-साथ भय भी प्रतोत 
होता है। भय इसलिए कि कहीं कुछ ओर त्यौद्ार तो याक़ी 
नहीं रह गये, जो मेरी गणना में न आये हों। और वाद में, 
विद्वानों के द्वारा मेरी गणना को गज्ञत सिद्ध किया जाये तो 
मुझे लण्जा का अनुभव करना पड़े । इसलिए इस विषय में वह 
मोन हो रहना पसन्द करता है । 

द्रअसल त्योहारों का मनाना सुख और समृद्धि फा चिन्ह 
है।जो जातियाँ जितनी द्वो दाशेनिक विचारों से ओत-प्रोत, 
धन-धान्य से परिपूर्ण ओर उदार भावनाओं से सम्पन्न होती 
हैं, उनके पर्वों की सख्या भी उतनी ही अधिक द्वोती है। मगर 
जो जाति टुकड़ों ठुकड़ों में विभक्त द्ोकर रह रही दो, जिसने 
कभी दर्शन के क्षेत्र से क्रम दी न रक्‍्खा हो, जिसने कभी 
आत्मा से परमात्मा बनने के रहस्यों की खोज द्वी न को हो, 
जिसने जीवन-विकास के पथ को कभी अपनाया ही न हो और 
जिसने अपने मन में उदार भावनाओं “को कभी जगाया ही 
न हो, वद जाति त्यौद्दारों के महत्व को भत्ता समझ ही किपत 
प्रकार सकठी है। इसीलिए उस जाति के त्योहारों, को संख्या 
दो-चार था दस-घीस तक द्वी पहुँच पाती है । 

मगर जब हम भारतत्रपे के धर्म-प्रन्थों को पढ़ते हैं-- 
निर्णय-सिन्धु, धर्म-सिन्धु तथा वेदिकर, जैन और बौद्ध धर्म-म््न्यो 
को--तो, जान पढ़ता है कि वर्ष में दिन तो तोन सी साठ ही 
होते हूँ; मगर पर्च॑ तीन सौ साठ से भी कहीं अधिक! भर 
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इतने अधिक कि जत्र एक-एक दिन में पाँच-पाँच ओर दस-दूस 
पर्व सनाये जाँय--तव कहीं जाकर बष-भीतर पूरे हों। तो, 
कितना उल्लास और आननन्‍्द-प्रिय जीवत जान पढ़ता है-- 
भारतियों का ! ओर वास्तव में, उनका जीवन ऐसा ही था-- 
सत्य की ओर उन्मुख और आत्मानन्द में पगा-पगा ! तभी तो 
उनके पे इतने अधिक हैं. कि एक घर का प्रत्येक सदस्य प्रत्येक 
दिन अगर उनको एक-एक कर मनाने बेठे--तब कहीं जाकर 
घे पूरे हों। तब कहीं उस गृहस्थ को अपने सम्पूरं पर्वो' का 
आनन्द अलनुभव हो। 

साथ ही ये सभी पे इतने महत्त्वपूर्ण हैं. कि उन सभी 
पर्वों फी महत्ता के दशेत् करते हुए हृदय गद्गद्‌ हो जाता है । 
घास्तव में, भारतवषे के प्रत्येक पे के साथ में सद्भावना के 
ऐसे परिच्छेद्‌ जुड़े हुए हैं. कि पवित्रता की चल-लहरी वहाँ 
सदा प्रधाहित रहती है। आत्मा का विकास यहाँ स्पष्ट लक्षित 
होता है। जीवन की मद्दत्ता के दर्शन वहाँ अनायास हो हो 
जाते हैं। मानवता खिलखिला कर हँसतो हुई-सी दृष्टिगोचर 
होती है | वास्तव में, इन पर्वो' में निहित भावनाएँ भारतवासियों 
के परमानन्द की परिचायक्र हैं। और उनको इन भावनाओं 
में सारे विश्व का कल्याण, प्राणी-सात्र का कल्याण अपने 
परम पवित्र रूप में सदा सजग रह कर जीव-मात्र के मन में 
आनन्द की एक लहर-सी . प्रवाहित कर देता है। जन-जन और 
प्रत्येक जीवल के सन में उत्साह और उमंग को जगा कर उसे 
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परमानन्द में लीन कर देता है। और उनके सन का यह मोद 
फिर जीवनोपयोगी समस्याओं को सुलम्काने में घहुत ही सहायक 
सिद्ध होता है । यही कारण है जो मारतवासी सबंदा ईश्वरोन्पुख 
दी रहे हैं, उन्होंने भोतिक सुख की अधिऋ चिन्ता नहीं की है । 
संसार-भर की लक्ष्मी को उन्होंने चरणों में स्थान दिया है और 
ज्ञान के तेजोमय प्रकाश को उन्होंने अपने शीश पर धारण 
जिया है। तो, मनुष्य के मन को ललचाने वाले दुनियाँ के 
अस्थायी सुखों को उन्होंने प्राप्त कर सबंदा ही दणवत्‌ छोड़ 
दिया है. और आत्म-दर्शन के कठोर, मगर परम पुनीत मार्ग 
को ही सदा अपनाया है। इसीलिए वे आत्मा से परमात्मा वन 
सके हैं, आत्मा से परमात्मा बने द्वैं--आत्मा से परमात्मा ! 
और आज का यह पवे, रक्षा-बंधन का यह पव भो, इस 
पवे-साला का एक अनमोल सनका है। इस पव॑-माला के दानों 
के बीच इसका एक मदृत्त्व-पू्ण स्थान है। ओर इसका इतिहास 
भी गौरव-पूर्ण है। सगर जब इसकी प्रारंभिक तिथि को खोजने 
बेठते है--तो, उसका पता चलाना एक मुश्किल काम द्वो-जाता 
है, हमारे लिए ! क्योंकि हमारी पहुँच के जिम काल तक भी 
हमारी दृष्टि जाती है, वहाँ तक हमें इसका उद्गम-स्थान नहीं 
दिखलाई देता । उस काल में भी केवल इसका मनाया जाना ही 
सिद्ध दोता हैँ । भगवान्‌ पाश्वेनाथ के समय में, भगवान्‌ महावीर 
के युग में, पुराणों और उपनिपदों के काल में, इसके मनाये जाने 
का ही पता चलता है, कीं भी इसका आरंभिक फाल दिखलाई 
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नहीं देता। कहीं सी इसकी जन्म-तिथि का पता नहीं चत्नत्ता। 
तो, जान पड़ता है, यह पे बहुत पुराना है। सम्भव है, इसकी 
प्रारम्भिक-तिथि भी वही हो, जो गुरु-शिष्य-परम्परा की है। और 
जिस तिथि के विषय में हम बिल्कुल अनसिज्ञ हैं । 

तो, बहुत्त ही पुराने इस पर्व के दिन, आज इस पूर्णमाशी के 
दिन, हइज़ारो-हज़ारों वर्षों से सबंदा ही--अपनो-अपनी धर्से- 
परस्पराओं के अनुसार हज़ारों विद्यार्थी अपनी-अपनी धस्मे- 
पुस्तकों को लेकर अपने-अपने शुरुओं के सस्मुख ज्ञानाज॑न के 
लिये खड़े होते आये हैं। और गुरुओं ने हमेशा ही आज के दिन 
घ॒र्म-प्रन्थों का एक नवीन परिच्छेद शुरू किया है। ओर इस तरह 
आज के इस पुनीत दिवस पर प्रति-वर्ष हज़ारों शिष्य घम के 
सा पर दो क्दस आगे बढ़े हैँ। घम की पवित्र गंगा में उन्होंने 
गहरी डुबकियाँ लगाई हैं और जीवन और जगतू के अनेक 
रहस्यों को खोज निकाला है | परलोक और परमात्मा के रहस्यों 
को दूँढ निकाला है। तो, इस परे को सबेदा दी युग-परिवतेन- 
कर्ता का भेय प्राप्त होता रहा है । वास्तव में, यह पे हमेशा द्वी 
भारतीय जन-जीवन में एक नया सोड़ उपस्थित करता आया है-- 
इसीलिए इस पे को युग-परिवत्तेन-कत्तों मी कहा गया है। 

अगर हम भारतीय संस्कृति के अथाह सागर में गहरी 
डुबकियाँ लगावें तो ज्ञात होगा कि इस पर्व का आरम्सिक काल 
आज के इतिहासकारों की भाषा में प्राज्: ऐतिहासिक श्रमण एवं 
त्रा्नणों के युग में व्यतीत हुआ है---और मूल रूप से वे हो इसके 
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कर्ता माने गये हैं । उन्होंने ही इसको यह रूप दिया और 
वे द्वी उस युग में महत्वशाली इस पद के दिन ज्ञान की अखड 
ज्योति को जलाते रहे हैं। सगर अब जब पञआज के त्राह्मणों ढ 
ओर दृष्टि जाती है--ठो, सोचने के लिए बाधित होना पढ़ता 
है---कि कल्न के त्राह्मण क्या होंगे ? मगर यह प्रश्न आज केत्रत 
आहमणों पर ह्वी अटक कर नही रह जाता--क्षत्रियों पर भी ताग 
होता है और लम्बी-चोड़ी पगड़ियाँ घारण करने वाले, लाखों- 
करोड़ों का रोज़ हिसाव करने वाले वेश्यों पर भी लागू होता है। 
फिर, यह प्रश्न कुछ साधारण लोगों पर ही लागू नहीं होता; 
बल्कि ऊँचे-ऊँचे सिंदासनों पर घठने वालों पर भी घटित होता 
है । सोचना पड़ता है कि आआज ये सब क्या हैं और कल्न ये सब 
क्या बनेंगे ! कन्न ये सब क्या हो-जायेंगे ? भूत-काल मे ये सम 
लोग क्या थे, आज क्या हैं और भविष्य में ये क्या द्वो-जायेंगे 

तो, इस रूप में इन सथको नापने के लिए आज का यह 
वत्तेमान गज तो काम में लाया नहीं जा-सकता--क्ष्योंकि श्राज 
का यह गज तो इन सब्रकी तरह ही बहुत छोटा और निकम्मा 
हो गया है। अपनी असलियत को खो-बेठा है--तो, इनके 
विचारों ओर चिन्तन को नापने के लिये आज के इस गज में 
भी क्रान्तिकारी परिवत्तन करने होंगे। उसमें ज्ञान के प्रकाश 
की नई चमक पेदा करनी ध्ोगी। और उस चमक में उस्तकी 
लम्बाई-चौड़ाई को ठीक करना द्ोगा | उस गज को उचित दशा 
में लाना होगा--तभी, अज्ञान की अन्धेरी गलियों में भठकने 
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वाले इन ब्राह्मणों, ज्षत्रियों ओर बेश्यों को मली और ठीक 
प्रकार से नापा जा-सकेगा। उनके विचारों और चिन्तन को 
उचित रूप में नापा जा-सकेगा | 

एक समय ये ब्राद्मण क्या थे और आज क्‍या हैं और कन्न 
ये क्‍या हो-जायेंगे ! सोचना यह है, जानना यह है। और 
इसी एक प्रश्न में हसारे वत्तमान जीवन की समस्याएँ निद्दित हैं । 
हमारा भविष्य अपने सम्बन्ध में जानने के लिये उत्सुक होकर 
बेठा है। तो, भूतकाल की ज़ात में कह रहा था--एक समय ये 
प्राह्मण परमू-त्रक्म के मुख थे । इनके मुख से निकला हुआ 
वाक्य असत्य नहीं हुआ करता था। पत्थर की लकीर-सा 
अमिट हो जाया फरताथा। उन्हीं दिनों, एक दिन, एक किसी 
ने एक ऋषि से पूछा--ये त्राक्ण कौन हैं और क्या हैं ? तो, 
उसके इस अश्न के उत्तर सें उस ऋषि ले कहा--्राह्मणोष्य 
मुखमासीत !” अर्थात्‌ ये ब्राह्मण जगत के परम्‌-म्रह्म के मुख हैं। 
जब किसी के भय और “आतंक के कारण सारे जगत्‌ का मुख 
घन्द्‌ दो जाया करता था, तब भी त्राह्मण का मुख खुला रद्दा करता 
था। शूली की न्ञोक पर बेठकर भी उसका मुख खुला रहा 
करता था। उसकी भव्य-चाणी अपना ओज बिखेरतो रहा 
करती थी। इस श्रकार उसके मुख को श्री की नोक भी बन्द 
नहीं कर पाती थी और संसार का कोई घड़े से बढ़ा प्रलोमन 
भी नहीं । सामने पड़े हुए सोने के ढेर पर भी उसके त्याग की 
वाणी अधपिरास गति से थिरकतो रहा करती थी। तो, 


१६६ : जीवन को पाँखें 


उस समय, एक समय--ऐसे थे, थे ब्राह्मण ! ये भ्रमण ! जिन्होंने 
प्रत्येक दशा में, हर सूरत में अपनी त्यागमयी वाणी के द्वारा 
संसार को ज्ञान के आलोक से आलोकित रकक्‍्खा। ज्ञान के 
अकाश की मशाल को अपने द्वार्थों में लेकर थे ब्राह्मण, ये 
श्रमण, कठिन से कठिन परिस्थितियों का मुकाबला करते हुये, 
संसार को ज्ञान के आलोक से आलोकित करने के हेतु, विश्व 
के कोने-कोने में घुमे। उन्होंने मार्ग की विष्व-बाधाओं का 
डटकर मुक्ताबिल्ला किया ओर हमेशा विजयी होकर अपने पथ 
पर निरन्तर आगे बढ़े। 

चेदिक संस्क्रति का एक आख्याव द--क्रिसी समय में व्लिं 
नामक एक राजा बहुत धमोत्मा ओर ओघड़ दानी था । जब उसके 
दान की कीर्ति समूचे भूसंडल में व्याप्त हो गई तो विण्‌तु को 
उसकी परीक्षा करने की सूकी--ओर वह आाह्मण के रूप में 
उसके सम्मुख उपस्थित हुये। तो, उन्र दिनों ऐसा भव्य रूप था-- 
ब्राह्मणों का--कि विष्णु को भी ब्राह्मण का खर धारण करना 
पढ़ा । विष्णु को भी जाह्मण के सर्वेमान्य रूप में आना पड़ा | 

तो, ऐसा आदरणीय रूप था उन दिनों आाह्मणों का! 
अमी-अभी जो आपके सम्मुख सह-मन्त्री जी ने एक कहानी 
कहद्दी--उसमें भी विष्णु मुनि के इसी ओजस्थी रूप का वर्णन 
है । घह निडर भाव से उस राक्षस वृत्ति के राजा के सम्मुख 
जाकर खड़े हो-जाते हैं।उस समय उनका दिल काँगता नहीं, 
उनके हाथ-पेर लड़खड़ा नहीं जाते और न उनको वाणी में हो 


रक्ता के धागे ! १६७' 


फम्पन होता है। वह तो अपने द्वाथ में ज्ञान की मशात्ञ को 
जेकर अविचलित भाव से उस दुष्ट वृत्तियों वाले राजा के 
सस्पुख जाकर खड़े हो-जाते हें--अडिग भाव को अपने हृदय 
में बसा कर ! 

मगर उस राजा का रूप छुछ दूसरा ही है। राजा बलि 
जैसा राजा वह नहों है। वह अन्यायी और कुमार्गी राजा 
यह विचार नहीं करता कि इस संसार में जीवित रहने का 
जितना हक मुझे है, उतना ही संसार के सभी प्राणियों को है । 
इसके विपरीत वह तो यहो सोचता दै--कि संसार में जीवित 
रहने और स्वच्छन्दता-पूवक जीवनन्यात्रा को तृय करने का 
अधिकार मुझे द्वी मिल्रा है। इस दुनियाँ में निरंकुश हाथो के 
समान में कहीं भी और किघर ही घूम-फिर सकता हूँ--हज़ारों 
को अपने पेरों-तले रौंदता और कुचलता हुआ । मेरे लिए कोई 
रोक-टोक नही है। और दुनियाँ में अन्य ये समुष्य कीड़े-सकोद़े 
हैं, चाहूँ इन्हें जीवित रहने दूँ चाहूँ इन्हें कुचल दूं' | इनका 
जीवन मेरी इच्छा पर निर्भर है। मेरी इच्छा से ही ये जीवित 
हैं--और मेरी इच्छा हो तो इसी क्षण मैं इन्हें मौत को गोदो में 
घुला सकता हूँ--पूरी तौर से मेरी इच्छा पर निर्भेर ! 

तो, जब राजा का चिन्तन, सतन ओर विचार इस प्रकार 
के हो जाते हैं तो देत्यों और राज्सों का युग प्रारम्म हो जाता 
है। और थोड़े दिनों के बाद ही फिर इस युग का प्रत्येक 
मनुष्य यही सोचने लगता है कि संसार में जो कुछ भी सुन्दर है, 
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में उसका स्वासी हूँ। वह चस्तु केवल मेरी है । में श्रेष्ठ हैँ और 
मेरा सव पर अधिकार है। में चाहे कुछ भी करूँ, मगर अन्य 
सभी सेरे विचारों के अमुरूप करें। अगर नहीं करेंगे तो में 
इन्हें कुचल दूं गा। में इन्हें समाप्त कर दूँ गा। 

तो, इस प्रकार इन दानवों, इन राज्षसों के थुग में, अन्य 
प्राणियों के मर्नों में त्रास का कंपल पेदा हो जाता है--और 
अक्सर देखने मे आता है कि ब्राह्मणों में त्राह्मणत्व, क्षत्रियों में 
ज्षत्रियत्य ओर वेश्यों में से वेश्यत्व समाप्त प्रायः हो जाता है । 
स्त्रियों का सतीत्व ओर पुरुषों का स्वाभिमान अज्ञान की अंधेरी 
गलियों में ठोकरें खाता फिरा करता है। सभी के चारित्र की 
पवित्रता नष्ट हो-बाती है | क्ोमो का अस्तित्व मिट जाता है । 

मगर बहुत वर्षों के बाद युग फिर करवट लेता है--और णघ 
वह करवट लेता है तो यह निकम्मी ओर राक्षसी विचार-धारा 
समाप्त द्वो जाती है । तो करवट के बाद वाले युग का मनुष्य फिर 
यही सोचता है कि जैसा जीवित रहने का हक मुझे मिला है, वसा 
ही इक दूसरों को भो मित्रा है ।ओऔर जब मनुष्य के मन में यह 
चेतना जागती दै कि में इस संसार में आया हूँ तो मरने के लिए 
ही नहीं आया हूँ-- अगर मेंने जन्म लिया है तो मरने के लिए 
ही जन्म नहीं लिया है। जीवन की पुस्तक में जन्म और मरण 
के केघल दो ही पन्ने नहीं हैं; वल्कि इन दोनों पन्नों के थीच में 
जोवन के भी अनेक पन्ने दें--तो, फिर वह सोचता हैं कि जीवन 
के ये पन्‍ने बहुत महत्वपूर्ण हैं। ओर इस प्रकार जब जीवन का महल 
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उसकी समम में आ-जाता है तो फिर वह जीवन के इन पन्नों पर 
जीवन फो जीवित रखने का सन्देश लिखता है । अपने सत्कर्मो 
फो लिपिबद्ध करता चत्ना जाता है | ओर इस प्रकार अपनी 
ज़िन्दगी को भी ऊँचा उठाता है ओर दूसरों की ज़िन्दगी को भी ! 
फिर वह स्वयें भी जिन्दा रहने की कोशिश करता है और दूसरों 
के भी इस हक़ को स्वीकार करता है। अगर दुसरे ज्ञान के अभाव 
में लड़खड़ाते हैं. तो वह उन्तको ज्ञान का प्रकाश देकर स्थिर खड़ा 
कर देता है--फिर हृढ़ क्रदर्सो से जीवन-पथ पर आगे बढ़ने के 
डिये प्रेरित करता है। उनमें उत्साह और उमंग भर देता है । तो, 
इस प्रकार स्वयं भी ऊँचा उठता है और दूसरों को भी उठाता है । 

वह किसी भी कारण से और किसी भी रूप में मनुष्यों का 
गिरना नहीं देख सकता। उनका पतन यर्दाश्त नहीं कर सकता । 
यही कारण है जो ऐसा वह व्यक्ति विश्व के प्राणियों के कल्याण 
के लिए अपता स्वेस्व निल्लावर कर देता है| साधन-हीन व्यक्तियों 
फे लिये साधन जुटा देता है। उठती हुई साहसद्दीन जवानियों में 
साहस का संचार कर देता छे। उनको सत्मार्ग पर ढाल देता है, 
जिससे उनका जीवन सत्यं, शिवं॑ ओर सुन्दरम्‌ हो जाता है और 
इस रूप में वह एक दृज़ार ओर लाख गुना बन जाता है । 

तो, त्राह्मण अगर अपना न्राह्मण॒त्व वापिस लेना चाहते हैं, 
क्षत्रिय फिर ज्षत्रियत्व प्राप्त करता चाहते हैं ओर वेश्य अगर 
बेश्यत्ल--तो, मैं कह रद्द हँ--आप अपने साहस को बटोरिये, 
स्वयं भी आगे बढ़िये ओर दूसरों को भी आगे घह्ाइये, 
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शान के आलोक में अपने जीवन के प्रष्ठों को उल्नटिये- 
अज्ञान के अन्धकार में भटकना बन्द कर दीजिये। युग 
करवट ले-रहा है--तो, जीवन की अच्छाइयों को पहिचानने 
की कोशिश कीजिये | फिर, सत्य के मार्ग पर आगे बढ़िये--शऔर 
अपने साथ परिवार, समाज ओर राष्ट्र को भी ले चलिये। 
जिस क़ोम में ओर जिस देश में ऐसे नर-पुगतर उत्पन्त हुआ करते 
हैं, वे क्रोम ओर देश निरन्तर गति-शोल रहते हैं। उन्नति के पथ 
पर अपना प्रत्येक कदम वे दद़॒ता और साहस के साथ उठाते हैं । 
तो, आनन्द-पूर्वक जीवन की मन्जिल को तथ कर लेते हैं झोर 
अपनी क्रीम और देश का नाम अमर कर जाते हैं। ऐसे 
ही वीरों के कारण वे क्लोमें ओर वे देश संसार के रहनुमा पनतें 
हैं और अपने नेदत्व में संसार को भी कल्याण के पथ पर आगे 
बढ़ा जाते है। समूचे विश्व को सुख, शान्ति और आत्मा से 
परमात्मा बनने का पाठ पढ़ा जाते हैं। ऐसे होते हैं, वे वीर ! 
आर ऐसे दी ये वीर स्वर्ग के अधिकारी हैं, परमात्म-पद के 
अधिकारी हैं। मगर जो नवयुवक अपनी जवानी को विपय- 
वासनाओं में फँसे रह कर ही बर्बाद कर लेते हैं, इस पिण्ड फी 
इच्छाओं को ही पूरी करने में दिन-रात लगे रहते हैं भौर 
आत्मा को ऊपर उठाने की बात कभो सोचते ही नहीं--तथा 
जो बूढ़े 'द्वाय-हाय”ः करते ही अपने जीवन के 'अन्तिम काल 
को भी यूद्दी बिता जाते है और थात्मा के सम्वन्ध में इथ 
विचार ही नहीं करते--उनके भाग्य में तो दुर्गति ही यदी दै-- 
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सदूगति उनके लिए कहाँ ? अपार घन के बल पर संसार में रौब- 
दौब कायम किया जा-सक्तता है, मगर स्वगे प्राप्त नहीं किया 
जा-सकता । तो, स्वर्ग की प्राप्ति के लिए अभावों की दुह्ई 
देने से काम नहीं चलेगा। उसको प्राप्त करने के लिए तो 
आत्मा को शुद्ध और सात्विक बनाना ही पढ़ेगा । उस पर जो 
सैल चढ़ गया है, उसको धो-पोंछना ही पड़ेगा। तभी, वह 
अपने शुद्ध स्वरूप में दीख पड़ेगी--अन्यथा नहीं। और तभी 
आप स्वर्ग प्राप्त कर सकेंगे, परमात्मपद्‌ प्राप्त कर सकेंगे-- 
अन्यथा नहीं। तो, पुरुषार्थ कीजिए और ज्ञानवान्‌ बनिए। 
अभावों को पूरा कीजिए--आगे बढ़िये और बढ़ते ही चले 
जाइये | आपका लक्दय आपको निश्चय ही प्राप्त होगा। 

स्वगे में स्थान आपको निश्चय ही मिलेगा--अगर आप 
अपने और दूसरे के जीवन का कुछ महत्त्व सममते हैं-- तो ! 
ओर इस प्रकार अपना, अपने पड़ोसो का, समाज, राष्ट्र और 
विश्व का कल्याण कर पाते हैं--तो ! अपने और सभी के 
लीवन को उननत्ति के पथ पर अअसर कर पाते हैं--तो ! अपनी 
परिस्थितियों पर अधिकार जमा कर अन्यों फो भी इस योग्य 
बना पाते दैं--तो ! और इसो का नाम आत्म-द्शन और 
विश्व-द्शंन है। इसी को आत्मा को शुद्ध और सात्बिक बनाना 
कह्दा जाता है । ओर इसी भावना में अनन्‍्त-अनन्‍्त जीवनों की 
साथकता निद्दित है। 

तो, जब किसी क्रीम या देश में ऐसे विशुद्ध आत्मा वाले 
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सानवों का बाहुलय होता है तो बह युग देवताओं का युग 
कहा जाता है। तो, देवता या राक्षस कुछ आसमान से नहीं 
टपकते--वे तो हम में से ही बन जाते हैं। चास्तव में, जब 
मानव सें भगवत या देवत्व का अंश विराजमान होता है, तो 
बह संसार सें एक ऐसे युग का निर्माण कर देता है, जिसे हम 
देवों का युग कहते हैं ओर जब उसी मानव में राज्षसी वृत्तियाँ 
जाग उठती है तो घह राक्षसों का युग कहा जाता है। तो, 
संसार में देवताओं के युग को लाने के लिए हमें अपनी शआत्मा 
में देवत्त की भावता को जागृत करना ही होगा। और देवत्व 
की भावना जगाने का अर्थ है, मन में विराद भावना को 
जगाना ओर अपनी उसी भावना के अलुसार आचरण भी 
केरना । सतलव--विचार भी वेसे ही रखना और आचरण भो 
वैसा ही करना । ओर जब सन संकुचित हो जाता है तो उसमें 
विचार भी संकुचित ही उठते हैं । तो,अपने इन संकुचित विचारों फे 
कारण हो मनुण्य राक्षस वन जाता है--वह दूसरों का कल्याण 
करने के स्थान पर अकल्यांण करने लगता है। वह दूसरों को 
सताने में ही सुख का 'अनुमव करता है भौर अपने ऐसे दी 
विचारों और आचरण के कारण संसार में राक्षसों के युग को 
ले आठा है। राज्सों के थुग को जन्म देता है| तो, जब मानव 
का सन छोटा हो जाता है, छुद्र द्वो जाता है, तब राक्षस का 
जन्म होता है। और जब मन विराट द्वोता है, विशाल होता 
ईै--ठव, देवता जन्म लेते हैं। 
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आपने वेदिक और जैन-सादित्य को पढ़ा-सुना है। इन दोनों 
धर्म परम्पराओं के जीवन-निर्माण, सम्बन्धी साहित्य में बहुत ही 
कम अन्तर है। ओर जो-कुछ भी अन्तर है वह फेवल पन्‍ने उलटने 
का अन्तर है। किसी ने किती विषय का पन्‍ना पहिले उत्तट लिया 
है और दुसरे ने बाद में--ओऔर बस ! ओर यह बात इतिहास के 
विद्यार्थी की सममत में बहुत जल्दी आ-जायेगी । तो, पढ़ने को तो 
इतिहास का विद्यार्थी हज़ारों वर्षों के इतिहास को पढ़ डालता है। 
परन्तु वह जीवन के इतिहास को नहीं पढ़ता | वह यह जानने की 
कोशिश नहीं करता कि जीवन फी कहानियों में से एक कैसा 
अनोखा प्रकाश निकत्न रह्म है। उनमें केसी मनभावन प्राण-वायु 
बह रही है । ओर उसके इस प्रकाश और प्राण-वायु में जीवनी- 
शक्ति का केसा अद्भुत सामंजस्य स्थापित हो गया है। जिसमें 
जीवन की शान्ति अपना रूप सँवारे बेठी है । इसीलिए कभी-कभी 
में कहा करता हूँ कि मनुष्य के जीवन में और पशु फे जीवन 
में बहुत अन्तर, है। वास्तव में, मनुष्य का जोबन कुछ ओर 
चोज़ है और पशुओं का जोबन कुश्य और चीज़ ! आपने देखा 
है, पशु के सम्मुख जब इख या गन्ना दाता जाता है तो वह 
उसे चूसता नहीं, खा-जाता है। और इस तरह वहू उसके रस 
को भी पेट के भीतर रख लेता है झोर उस रस की रा के 
लिए जो छिलके हैं, उन्हें भी उद्रस्थ कर लेता है--मगर इसके 
विपरीत जब इन्सान को गन्ना दिया जाता है--तों, बह उसे 
खाता नहीं, बल्कि चूसता है। और चूसने का अर्थ है कि वह 
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मानवों का वाहुल्य होता है तो वह युग देवताओं का युग 

कद्दा जाता है। तो, देवता या राक्षस कुछ आसंमान से नह 

टपकते--बवे तो हम में से ही बन जाते हैं। वास्तव में, उद 

मानव में भगवत या देवत्व का अंश विराजमान द्वोता है; ऐे 

चह संसार में एक ऐसे युग का निर्माण कर देता है, जिसे हम 

देधों का युग कहते हैं और जब उसी मानव में राज्षसी इृत्तियों 
ज्ञाग उठती हें तो वह राक्ष्सों का युग कहा जाता है। ते, 
संसार में देवताओं के युग को लाने के लिए हमे अपनी आत्मा | 
में देवव्व की भावना को जागृत करना ही होगा। और देवत 
की भावना जगाने का श्रर्थ है, मन में विराद भावनाकों 
जगाना ओर अपनी उसी भावना के अनुसार आचरण भी 
करना। मतलब--विचार भी बेसे हो रखना और आचरण भो 
वैसा ही करना | और जब मन संकृचित दो जाता है तो उस्समें 
विचार भो संकुचित ही उठते हैं । तो,अपने इन संकुचित विचारों के 
कारण हो मनुष्य राक्षस वन जाता है--बह दूसरों का कल्वाय 
करने के स्थान पर 'अकल्याण करने लगता है। वह दूसरों को 
सताने में ही सुख का अज्ठुभव करता है. और शअपने ऐसे ही 
विचारो और आचरण के कारण संसार में राज्षसों के युग को 
ले आता है। राक्षसों के थुग को जन्म देता है! तो, जब मानव 
का मन छोटा हो जाता है, क्षद्र हो जाता है, तय राक्तस कीं 
जन्म होता है। और जब मन विराट दोता है, विशाल होएं 
६--तब, देवता जन्म लेते हैं। 
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आपने वेदिक और जैन-साहित्य को पढ़ा-सुना है। इन दोनों 
धर्म परम्पराओं के जीवन-निर्माण, सम्बन्धी साद्ित्य में बहुत ही 
कम अन्तर है। और जो-कुछ भी अन्तर है वह केवल पन्‍ने उल्टने 
का 'अन्तर है। किसी ने किधी विषय का पन्‍ना पहिले उत्तट लिया 
है और दूसरे ने घाद में--ओऔर घस |! ओर यह बात इतिहास के 
विद्यार्थी की समझ में बहुत जल्दी आ-जायेगी । तो, पढ़ने को तो 
इतिद्वास का विद्यार्थी दज़ारों वर्षों के इतिहास को पढ़ डालता है। 
परन्तु वह जीवन के इतिहास को नहीं पढ़ता । वह यद जानने की 
कोशिश नहीं करता कि जीवन फी कहानियों में से एक कैसा 
अनोखा प्रकाश निकत्न रह्या है। उनमें केसी मनभावन प्राण-वायु 
वह रही है। और उसके इस प्रकाश और प्राण-वायु में जीवनी- 
शक्ति का कैसा अदूमुत सामंजस्य स्थापित हो गया है। जिसमें 
जीवन की शान्ति अपना रूप सँवारे बेठी है| इसीलिए कभी-कभो 
मैं कद्दा करता हूँ. कि मनुष्य के जीवन सें और पशु के जीवन 
में बहुत अन्तर: है। वास्तव में, मनुष्य का जीवन कुछ और 
चीज़ है और पशुओं का जीवन कुद्ध और चीज़ ! आपने देखा 
है, पशु के सम्पुख जब इख या गन्ना ढात्ा जाता है तो वह 
उसे चूसता नहीं, खा-जाता है। और इस तरह वह उसके रस 
को भी पेट के भीतर रख लेता है, झौर उस रस को रक्षा के 
लिए जो छिलके हैं, उन्हें भी उद्रस्थ कर लेता है--मगर इसके 
विपरीत जब इन्सान को गन्ना दिया जाता है--ठो, बह उसे 
खाता नहीं, बल्कि चूसता है। और घूसने का अथ है कि वह 
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उसके रस को तो अपने पेट में पहुँचा देता दे और छिलकों को ' 
धादर ही फेंक देता है। तो, उसके रस में तो वह अमृतमंयी 
अनुभूति का अनुभव करता है ओर छिलंकों को इस योग्य न 
पाकर वह उन्हें थूक देता है। तो, धमं-अन्धों के अध्ययन के 
समय भी मनुप्य को अपने इसी विवेक से काम लेना चाहिए। 
इतिहास के पन्नों को उलटते समय भी अपनी इसी बुद्धि को 
ढपयोग में लाना चाहिए। अगर वह ऐसा करेगा तो उसमें 
निद्वित पत्येक विचार का प्रथक-करण करता हुआ वह जीवन 
से युक्त उसके रस को तो अहरण कर लेगा ओर उस रस की 
रक्षा के लिए जो वाह्म विधि-विधान रूपी छिलके दिये हुए ईं, 
उन्हें वह छोड़ देगा | तो, शास्त्रों को खाना मत सीखिये, उन्हें 
चूसना ही अधिक लाभकारी है. । 

भगर देखने में अक्सर यही आता है कि मनुष्य घम-शास्त्रों 
को चूसते नहीं; वल्कि उन्हें खाते हैँ। और खाते हैँ तो अनेक 
सड़े गले क्रियाकाण्ड भी उन्तके गले के पार उत्तर जाते हैं-- 
जिससे 'अमृत-जैसा वह रस सी उनको जोवनी-शक्ति प्रदान नहीं 
कर पाता। वे फिर, अपना समूचा जीवन उन क्रिया-काण्डों 
में फँसे रहकर हीं समाप्त कर देते हैं और इस तरह इन घर्म- 
प्रन्‍्थों से जो लाभ उन्हे मिलना चाहिए, वह नहीं मित्न पाता । 
मगर साथ ही ऐसे विचारक भी कभी-कमी देखने में आते ह, 
जो धर्म के ऊिसी भी रहस्य पर पदिले विचार फरते हैं और 
तथ अपनी बुद्धि की सहायता से उसका प्रथककरण कर उसमें से 
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ध्राद्य को मदृण कर लेते हैं ओर जो प्रहण करने योग्य नहीं है, 
उसे छोड़ देते हैं। तो, वास्तत्र में, ऐसे ही थे विचारक उस 
रहस्य के प्राणदायक रस को चूम लेते हैं ओर शब्द रूपी 
छिलकों को बाहर डाल देते हैं। क्‍योंकि वे जानते हैं. कि रस 
मनुष्य फे लिए हे और छिलके पशुओं के लिए ! तो, घमम-शास्त्रों 
का अध्ययन इन्सानी दृष्टिकोण से फरना सीखिये--पशुओं की 
भाँति उसे समूचा मत निगल जाइये। ,तभी, आपको उनका पुणे 
लाभ आप्त होगा--अन्यथा नहीं। 

शाप किसी कहानी को पढ़ते हैं--तो, जो भाव हैं उस 
फहानी में, अगर आप उन्हें अदण कर लेते हैं और जो उसकी 
शब्दावली है, वाक्य-विन्यास है, उसे छोड़ देते हैं--तो, कहा 
जायेगा कि आपने उस कहानी को खाया नहीं है; बल्कि चूसा 
है। इन्सान के बुद्धि-बल से उसे पढ़ने की कोशिश की है; 
पशुओं के-से सहज-ज्ञान से उसे उसके समूचे रूप में निगल नहीं 
लिया है। तो, चाहे आप चैदिक साहित्य पढ़े', चाहे जैन 
साहित्य--किसी भी प्रकार के साहित्य को पढ़ते समय यह ध्यान 
अवश्य रखिये। अगर आप यह ध्याव रखेंगे--उसके फोफ को 
छोड़ देंगे और उसके भाव रूपी रस को पी जायंगे--तो, यह 
प्वूसना कहलायेगा, खाना नहीं । 

बैदिक साहित्य में राजा घलि और विष्णु की एक कथा 
आती ऐ--ओऔर इस कथा को हम जैन-साहित्य में भी देखते 
हैं। छुछ थोड़े-से देर-फेर से यह कथा दोनों दी ओर के साहित्य में 
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मिलतो है। भगवान्‌ विष्णु वोने के रूप में राजा बल्लि के सामने 
खड़े हैं--वेंदिक साहित्य में यद्द कद्दा गया है और जैन-साहित्य 
में भी इस वात फो इसी रूप में कद्दा गया है; किन्तु यहाँ इतना 
अन्तर है कि विष्णु कुमार नामक एक मह्यन लव्धिधारी मुनि 
हैं--बलि दोनों ओर हैं! मगर दोनों ही प्रकार के साहित्य में 
वह धोने विप्यु कुमार अपना विराट रूप बनाते हैं और 
अपने तीन पग में ही समूची प्रथ्वी को नाप लेते हैं । तो, जान 
पड़ता है कि भारतीय चिन्तन ने घचाद्दे कितने ही चक्कर काटे 
हों; किन्तु वाँवी में तो सारे साँपो को एक ही तरह से सीधा 
होकर ही घुसता पढ़ा हैं। सत्य के मेदान में आऊर समी को 
नत-मस्तक होना पढ़ा है। इसीलिए देखते हैं, घलि भी खड़ा है 
और विष्णु भी खड़े दे; मगर जब वह थौने के रूप वाले विष्णु 
अपना विराट रूप करते हैं. तो बलि की शक्ति क्षीण पढ़ जाती 
है। वह श्री-हीन हो जाता है । तो, सत्य यद्द है. कि प्रत्येक बोने 
को विराट होना द्वी पढ़ता है । विप्णु यदि वि के सम्मुख खढ़े 
हो जाते; मगर अपना विराट रूप नहीं बनाते तो क्‍या अपने 
तीन'क्रदमों में समूची पृथ्वी को नाप समते थे ! और इस प्रश्न 
का फेवल एक दी उत्तर है कि नहीं ! तो, इस कथा का सार यदी 
है कि स्वयं को विशाल वनाउये, त्रिराट बनाइये-तमो झाप 
अपने जीवन के लक्ष्य को प्राप्त कर सकगे । 

कभी-कभी संसार में ऐसी शक्तियाँ सिंदयासनों पर बठ जाती 
६, जो दूसरों के धजूद को मिटा डालना और 'अपने अस्तित्व 
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फो संसार में फ़रायम रखना चाहा करतीं हैं । वे प्रेम, सदृभावना, 
मैत्री और इंसानियत को समझा भी नहीं करतीं और सममता 
भी नहीं चाहा करती--तो, उनके विपरीत क्रान्ति हो जाया करती 
है। लाठियें ओर तलवारें निक्न- आया करती हैं, जनता अपना 
विराट रूप धारण कर लिया करती है--तो, वे शक्तियों फिर 
जनमत की अपार शक्ति के सम्मुख कुक जाया करती हैं। ओर 
आज का जमाना भी कुछ इसी प्रकार का है। आज भी, संसार 
में, कुछ ऐसी शक्तियाँ सिंहासनारूद हैं, जो बन्दूक, तोप, एटस- 
बस ओर उदजन बस के सहारे स्वयं तो जीवित रहना चाहती 
हैं, मगर दूसरों को मिटा डालना चाहती हैं । जो,इन्सानियत की 
ओर एक इंच भी नहीं घढ़ना चाहती, जो विश्व-मैत्री के लिये 
कुछ भी नहीं करना चाहर्ती--तो, उनको सोचना चाहिये कि एटम- 
घम ओर उद्जन-बम के सहारे आज तक कोई भी ताकत संसार 
में टिक नहीं सकी है, तो वे स्व्य॑भी नहीं टिक सकेंगी। कोई सी 
ताक्नत केवल ताक़त के सद्दारेन कभी राज्य कर सकी है ओर न 
कर ही सकेगी। पुराने ज़माने में भी वे मिटी हैं या कुशी हैं और 
अब भी थे सिटेंगी या कुकंगी। 

तो, बहुत दिनों तक राज्य संसार में उन्हीं ताकतों ने किया है, 
जो अपने , हृदय में प्रेम को बसाकर सिंहासनों पर बेठी हैं, जो 
सदूभावना फो अपने हृदय में जगाकर सिंदासनारूढ़ रही हैं। 
वास्तव में, प्रेम और सेत्री की भावना की शक्ति के सम्मुख एटम 
घम और उद्जन बस की शक्ति तगर्य है, बेकार और निकम्मी 
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है। अहिंसा ओर सत्य के वल के सामने शस्त्र-बल्न फीका पड 
जाता है, निष्पराण दो जाता है। विप्णु ने किसी भी शस्त्र का 
सहारा नद्दों लिया ओर राज़ा वज्ति को परात्त कर दिया | तो, 
इस संसार में सर्वदा विष्णु ही जीते हैं और विष्णु ही जीतेंगे भी। 
तो, अगर संसार में एक चार फिर ज्ञान के सूर्य को उदय हुआ 
देखना चाहते हैं--तो, आप विष्णु वनिये | जीवन में अगर आप 
विराट भावना को जगा लेंगे, अपने जीवन के अस्तित्व फो अगर 
संसार-भर के आ्राणियों में व्याप्त कर लेंगे, संसार-भर के दुःख 
में दुख और उसके सुख में सुख अनुभव करेंगे--तो, आप में 
विष्यणुत्व जागृत द्वो जायेगा। सगवत्‌ अंश उत्पन्त हो जायेगा। 
तो, एक वार आपको सच्चे सन से केवल इतना सोचना हैं कि 
धश्रापकी शक्ति विस्तृत दो रद्दी है या ममता के तंग दायरे में पढ़ी 
हुई सिसक रही है । और जहाँ आपने अपनी शक्ति के इस रहस्य को 
समझ लिया--ओऔर आप इस ओर घढ़ गये तो स्वार्थों के घेरे 
को तोड़ कर आप स्वतन्त्र हो गये। आपने स्वयं में परमात्म-भाव 
को जाग्रत कर लिया । और तब आप भी विष्णु की भाँति ज्ञान, 
भक्ति और कम के तीन क्रद्मों से इस प्रथ्वी को नाप डालेगे। 
ओर विष्णु के तीसरे क्रम के समान आपका भी तीसरा कदम 
उठा ही रह जायगा-कोई जगह दी वाकी नहीं बचेगी, जहाँ 
जाप अपने उस तीसरे क्ृदम को रख भी सके । तो, जब श्रद्धा, 
ज्ञान और चारित्र मिलकर एक द्वो जाते हैं तो संसार का ऐश्वर्य, 
तीन झुवन का ऐश्वर्य दो द्वी कदमों में नाप लिया जाता है और 
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ठीसरा फ़दम तो उठा ही रह जाता है। 

तो, आज्ञ रक्ता-बन्धन , के इस पवित्र अवसर पर आपको 
संकल्प करना है कि आप अपने ज्ञान, अपनी भक्ति और कफर्स को 
एक बनाएँगे। और तब तोलनों झुवनों के ऐश्वयं को सदूभावना 
ओऔर भ्रेम के आधार पर नाप डालेंगे। आप अपने और अन्य 
सभी के जीवन फो आतननन्‍्द्सय ओर मंगलमय बनायेंगे। शस्त्रों के 
बल पर आप कुछ भी नहीं करेंगे, बल्कि शान्ति की पवित्र सत्ता 
में स्वयं भी स्नान करेंगे और समूचे संसार को भी करायेंगे। 

आज रक्ता-बन्धन का दिन है--रक्षा करने का दिन ! तो, 
मैं सोच रहा हूँ---जब भारतवासी हज़ारों वर्षों से इस त्यौहार को 
मनाते चले आ रहे हैं--अपनी, अपने परिवार, पड़ोसी, समाज, 
देश और विश्व को रक्षा को इतना महत्व प्रदान करते चत्ते 
आ रहे हैं--तो, आज उनके पड़ोस, उनके देश में ही अरक्तित 
भाई-बद्दिन क्‍यों दिखलाई पढ़ रहे हैं।ओर इन हज़ारों-लाखों 
भाई-बहिसीं को अरक्षित अवस्था में देखकर सहसा मेरे मन में 
एक प्रश्न आकर अटक जाता है--क्या भारतवासी इस पवित्र 
पवे के महत्व को बिल्कुल द्वी भूल गये हैं--और इस प्रश्न के 
उत्तर में मेरी बुद्धि यही कहती है-हाँ, यद्दी बात है । अब वे 
फेवल इसकी लकीर को पीटते हैं. और इसके महत्व को विल्कुल्न 
भूल गये हैं। और इस घात के ध्यान में आते द्वी समूचे भारतवर्षे 
का सहस्त्रों वर्षों का इतिहास मेरे मस्तिष्क में घूस जाता है। आप 
राजस्थान के इतिहास को ही ले ज्ञीजिये--रक्षा के निमित्त से 
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बद्दिन द्वारा भेजे गये दो धागे का इतिहास यहाँ के रेत का कणु* 
कण आपसे कद्देगा | जब कभी भी हसारी बहिनों पर आपत्ति 
के बादल मंडराये, उनके स्वाभिमान और सतीत्व पर चोट पढ़ने 
की आशंका हुई--ओर उन पर मुसीबत ढाने वाली घड़ी शक्ति 
के सम्मुख उस बद्दिन के परिवार की तलवार निकम्मी साबित 
हुई---तो, ऐसी उन्त बहिनों के दो धागे, सांसारिक दृष्टि से अपरि- 
चित किसी भी भाई के पास पहुँचे और वह भाई अपनी उसे 
अपरिचित बहिन फी रक्षा करने के लिए दौड़ पड़ा । उस समय 
उस भाई ने अपने सुख की चिन्ता न की, अपने जीवन को भी 
फ्रिक्तन न की और अपने जीवन तक को होम कर उस बहिन की 
रक्षा फी। एक-दो नहीं, ऐसे संकड़ों उदाहरण आपको इस राज- 
स्थान के इतिहास में मित्र जायेंगे । इस देश में ऐसे अनेक भाई 
उत्पन्न हुये, जिन्होंने अपने सिंहासन की चिन्ता नहीं की और बड़ी 
से बड़ी क्नीमत देकर मुसीबत में फंसी उस बहिन को रक्षा की । 
घद्दिन की शान्ति, उसके गौरव को कायम | अपना 
सर्वस्व स्वाह्य कर दिया, मगर उस बहिन के मान पर आँच 
नञाने दी। 

तो, आज का यह त्यौदह्दार केवल खीर खाकर मनाने फा 
नहीं है--या पंडितजी को दो पेसे देकर कलाई में धागे बँधवा 
लेने का नहीं है । इसके विपरीत आज का यह्द पवे ऊँचे संकल्पों 
को, ऊँचे आदर्शों को हृदय में बसाने का है | विश्व के असहाय 
भाई-वहिलों की रक्षा करने का है। ज़रा भारतवर्ष फे इतिहास के 
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पन्ने पत्ञट कर देखिये तो सह्दी, मेरी बात आपकी समम में मी 
प्रकार से आन्जायेगी । इतिद्वास के ये पन्‍ते आपसे वही बात 
फहेंगे, जो में आपसे कह रह हूँ। इतिहास के पन्ते-पन्‍्ने पर इस 
दो धागो की कथा लिपिबद्ध हुईं पढ़ी दै। इन दो धागों के लिये 
हमारे अनेक पूर्वजों ने अपने जीवन की आहूतियाँ दे दी हैं-- 
ओर अपने शरीर की अन्तिम खुन की बूँद बहने तक बहनों के 
मान की रखा की है। 

कमावती रानी की कथा को कोन नहीं जानता । इन दो धारों 
की बदौलत ह्वी षावशाह्‌ हुमायू अपनी बंग-देश की विजय को 
छोड़ कर इस रानी की रक्षा के लिये दौड़ा चला आया था | जब 
हुमायू को ये घागे मिले, उस समय वह बंग-भूसि के लिये निर्णायक 
युद्ध में संच्तनद था और विजय-श्री उसके सम्मुख खड़ी थी; मगर 
उसले इस बात की बिल्कुक्ष भी परवाह न की--वह अपनी विशाल 
फौज को लेकर तुरन्त ही वहाँ से चल पड़ा और राजस्थान की 
भूमि पर पर रखते दी अपनी जाति के एक भाई से ही भिड़ 
गया-क्योंकि वह,भाई रानी के सतोत्त्व को लूटना चाहता था, 
इस बहिन के मान को भंग करना चाहता था--और घिराठ मन 
वाला बादशाह हुमायू इस बात को सह न सका। इस बहिन का 
अपमान उसे बर्दाश्त न हुआ और उसने खन की नदियाँ बहा 
दीं। बहुत बड़ी क्तीमत देकर इस बह्दिन के सान की रक्षा की । 

तो, यह त्योहार मन में विराट भावनाओं को जगाने का 
त्यौहार है। आंप हिन्दू हों, सुसलमान हों, कोई भी क्‍यों न हों-- 
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ऊँचे संकल्प इस बात को नहीं देखते । वे तो उसी के मन में प्रवेश 
कर जाते हैं, जो उनका आह्वाहन करता है । जो, उनको अपने 
सन में आदर के साथ स्थान देता है । और तब उस ऐसे उच्च 
संकल्पों वाले मनुष्य के हृदय में से हिन्दू-मुसलमान की भावना 
निकल्न जाती है । वह तो अपने उच्चादर्शों की चिन्ता करता है- 
हिन्दू और मुसल्लसान की नहीं । यही कारण है, जो हुमायू आज 
भी सम्मान की दृष्टि से देखा जाता है। उसका नाम आदर के 
साथ लिया जाता है । ह 
कुछ स्वार्थी ज्ञोग ज़रूर उसे बदनाम फरते हैं ओर वे कहते हैं- 
कि वह मक्‍कार था, इसोलिए बह इस बहाने के सहारे दोड़ा चल्ा 
आया ओर इस सम्बन्ध में उनका तक है कि क्‍या यह स्वप्न में भी 
सम्भव है कि एक मुसलमान हिन्दू नारियों को रक्षा के लिये 
इतना बड़ा त्याग करे । अपनी ही जाति के भादयों का रक्त 
घद्दाये ! तो उनके इस तक के उत्तर में में तो केवल इतना ही कह 
सकता हूँ कि ये स्वार्थी भाई इन्सानियत नास की वस्तु से बहुत 
दूर हैं । उन्होंने शायद्‌ कभी मानवता के दर्शन ही नहीं किये हैं । 
ओर यह मानवता कोई एक मनुष्य या किसी एक क्रो म की 
बपौती नहीं हुआ करती | वह तो सबकी है। वह तो उसकी है, 
जो उसको सम्मान के साथ अपने हृदय में विराजमान करता 
है-फिर, चाहे वह हिन्दू हो, चाद्दे मुसलमान ! तो, जिसके 
जीवन में मानवता को महक महक रही है, इन्सानियत अपना 
स्थान बना बेठी है, वह हिन्दू-मुसलमान जैसी तुच्छ भावनाओं 
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से बहुत ऊपर उठा हुआ है। फिर, ऐसे उस व्यक्ति के स में इेषा 
या हेष का क्‍या काम ? और होता भी नहीं है। 

एक घार एक सज्जन मिले-आज़ की दृष्टि से ऊँचे पढ़े- 
लिखे--और योंही उनसे भगवान्‌ महावीर के विषय में घात-चीत 
चलन पड़ी । तो, खठाक से उन्होंने मुझसे प्रश्न किया--_ैया आप 
: को सालूस है कि भगवान्‌ महावीर साधु क्यों बने ! और में 
घोला--मुमे तो मालूम है; मगर इस सम्बन्ध सें आपके सन में 
क्‍या है--उसे कह डालिये। तो, वह कहने लगे--भगवान महावीर 
दो भाई थे-तो, अन्दाज्ञ होता है कि सिहासन फे लिये वे दोनों 
भाई आपस में ज़रूर लड़े होंगे; सगर भगवान्‌ मद्दावीर ने यह 
सोचकर कि सिंहासन तो बड़े को ही मिलेगा और में छोटा हूँ-- 
तो, मुझे तो कुछ मिलेगा नहीं, राज्य को छोड़ दिया होगा। 

ओर उन सब्जन की इस बात को सुनकर मैं बोल्ञा--आप 
का मस्तिष्क अभी तक इन्सान के ढाँचे की ओर ही लगा है, 
इसीलिये तो आप यह फूड्ानककंट बटोर लाये। आपने अभी तक 
इस ढाँचे में निवास करने वाली आत्मा के दर्शन नहीं किये हैं , 
तमी तो इस तरह बहक रहे हैं--आप ! तो, इन्सान की 
इन्सानियत को जानने का भी आप यत्न फोजिये, तभी आपकी 
समर में यह आ-सकेगा कि भगवान्‌ महावीर साधु क्‍यों बने 
इन्सान के पिण्ड को न देखिये, उसकी आत्मा को देखिये। 
अगर आप उसकी आत्मा-को देख सके तो आपका यह पढ़ना- 
लिखना भी साथेक दो जाएगा । इन्सान की आत्मा उसके इस 
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शरीर से बहुत ऊँची है। 

ओर संसार के इतिद्ास का निर्माण केवल स्वार्थियों ने ही 
नहीं किया है। प्रत्येक काल में ऐसी भी आत्माएँ चमकती रहीं 
हैं, जिन्होंने सोने के सिहासनों को तृण के समान समझ कर 
त्याग दिया है । जब उनसें त्याग और तपस्या का प्रकाश उत्पन्न 
हुआ है तो उन्होंने संसार के सभी बन्धनों को पत्रक-मारते तोड़ 
दिया है। तो, भगवान्‌ महावीर के दर्शन करने की इच्छा है 
तो राजकुमार मद्दावीर के दर्शन मत कीजिए । इसके विपरीत श्रगर 
आपने तपस्वी महावीर के दर्शन किये तो आपको भगवान्‌ महावीर 
के भी दर्शन हो-जायेंगे। और जब आप स्व्॒ये में इन्सानियत 
की नज़र को पेदा कर लेंगे तो आपको अन्य अनेक महू 
पुरुषों के दशन भी हो जायेंगे। ओर आपको इन महापुरुषों के 
दर्शन करना भी चाहिये-इससे आपकी आत्मा का विकास होगा । 

हॉ--तो, में अभी-अभी आप से कद्दू रह्य था कि इस पतित्र 
पव रक्ता-बन्धन में अहिंसा की भावना, दया की भावना अपना 
रूप सँवारे बेठी है। जो भी इस भावना को अपने हृदय में 
संजोता है, उसके सामने से हिन्दु-मुसल्मान का प्रश्न हट जाता 
है । तो, में कहना चाहता हूँ कि चन्द स्वार्थी लोगों के बहकाये में 
आकर भारतवर्ष के इतिहास को जहर के कीटाणुओं से भरने 
की कोशिश मत कीजिए। देत्यों के यहाँ भी भक्तों का जन्म 
होता है। प्रहाद का जन्म दि्रिण्य-कश्यप जैसे राक्षस के यहाँ 
हुआ था। इसीलिए में कह रहा हूँ कि इस महान्‌ पव के महत्त्व 
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को भारततरषे के प्रत्येक हिन्दू-मुसल्मान ने स्वीकार कियीं था। 
अशरण को शरण देना तो चीर का गौरव रहा है । 
तो, राखी के धागे इन्सान में इन्सानियत को जगाने के 
लिए रहे हैं । जब हमारे सम्मुख किसी की रक्षा करने का प्रश्न 
आकर खड़ा हो जाता है. तो उस समय उस किसी से यह नहीं 
पूछा जाता कि तेरी जाति क्‍या है, तेरा कुज्न क्या है, तू कोन 
है? उस ससय तो उसकी रक्षा ही की जाती है। तो, हिमालय 
की ऊँचाई और समुद्र की गहराई को नापने के लिए आप 
विष्णु के समान विराद बनिये--तभी आप किसी की रक्षा कर 
सकेंगे। जब विष्णु बौने बने तो उनको याचना करनी पड़ी; 
सगर जब वह विराद हो गये तो राजा बलि कों नत-मस्तक 
होना पढ़ा । तो, किसी की रक्षा के प्रश्न को हल करने के लिये 
स्वयं में विराट भावनाओं को जगाइये। विराट्‌ बनिए । अगर 
आप विराद बनेंगे तो संसार के ऊपर छाये हुये विपत्तियों के 
, बादलों को छिन्न-मिन्न कर देंगे। 
ओर आज़ का यह प्च और यहिन हारा प्रदत्त ये धागे 
आपसे यद्दी कद्द रददे हैं कि अपप विराट बनिये। तभी, संसार 
में सुख-शान्ति का राज्य स्थापित हो-सकेगा । 
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किक | 
भया-दूज 


आज दूज है ! दीवाली के घाद वाली दूज ! तो, आज के 
,दिल पर जब हम विचार करते हैं और जब भारतवष्ष के पुराने 
इतिहास के पन्‍ने उल्नटते हैं तो ऐसा मालूम होता है, जैसे एक प्रेम 
का सागर हृदय में हिलोर ले रद्दा है । हिलोरें ले-रह्ा है, तो जान. 
पड़ता है, भारतवर्ष ने प्रेम की पूजा धहुत बढ़े पेमाने पर की है । 
उसकी आत्माएँ सूखे ओर रेत से भरे हुए मदानों में नहीं 
धूमती रहीं, किन्तु ठीक ढंग पर दरे-भरे जंगलों, कल-कल निनाद 
करते हुए मरनो से पूरित मेदानों और घाटियों में उन्होंने 
विचरण किया हे । नन्दून-वन उन्तकी कल्पना में सदा 
विद्यमान रहे और उन्होंने उन्हें बनाया 'और जीवन की वाजी 
लगाकर उनकी रक्तां की । ननन्‍्दन-वन के मरनों ने उन आत्माओं 
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में जागृति के चिन्ह अंकित किये तो उन आत्माओं का जो भी 
क़्द्म उठा और उठकर आगे बढ़ा, वह हर एक कदम जागृति 
और सुन्दरता के गौरव को अपने साथ लेकर चला। और जब 
वह जागृति और सुन्दरता के गोरव को अपने साथ लेकर 
चल्ना तो वह प्रत्येक क्दूम नया था ओर सुन्द्रता के नवीन 
दृष्टिकोश को लेकर उठा था--तो, ऐसा जान पड़ता है, मानो, 
वह प्रत्येक क़दम स्वर्ग को यात्रा के लिए उठा और आगे बढ़ा 
था । तो, में समझता हूँ, भारतवर्ष की संस्कृति का घोध कराने 
वाला जो भी दिन है, आज का दिन, दीवाली का दिन, कल जो 
घीत गया वह दिन या द्ोल्नी का दिन, महान्‌ दहै--और ऐसा 
मालूम होता है कि यह प्रत्येक दिन भारतवर्ष की प्रगति का दिन 
है। महान-सौन्दर्य की प्राप्ति के देतु जिस दिन सी भारतवर्ष 
की आत्मा ने अपना क्लदम आगे बढ़ाया है, वही दिन पविन्न, 
महान्‌ और गोरवशाली हे-क्योंकि बह आत्मा की जागृति 
का दिन है, सत्य, शिव ओर सौन्दर्य के लिए आत्मा की यात्रा 
का दिन है। ह 

ओर जब आज का दिन महान्‌ है तो यद्दी उचित जान पढ़ता है 
कि आज के दिन पर ही में आपसे कुछ बातें करूँ । उसकी 
महत्ता की कुछ चर्चा करूँ--तो आज को बात-चीत को विषय 
हज का दिन मुके ठीक मालूम होता है। आज के दिन को 
आपने क्‍या नाम दे रक्‍्खा है, में नहीं जानता। उत्तर भारत में 
तो आज के दिन को भेया-दूज की संज्ञा देकर बोला जाता है। 
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इस जीवन का अधिकांश समय उस ओर ही बीता है, इसलिए 
उधर की शब्दावली भेरे मन 'ओऔर मस्तिष्क में अधिकार किये 
बेठी है। मगर जब समूचा भारतवर्ष ही एक है तो थोड़े-से 
हेर-फेर से शब्दावली भी उसकी एक ही है । में तो यही सममता 
हूँ, जब में उसके किसी भाग की बात करता हूँतो समूचे 
भारतवर्ष की बात करता हूँ। क्‍योंकि जब भारतवर्ष अखंड है 
तो उसकी एक जगह की बात समूचे भारतवर्ष की बात है। 
इसी प्रकार उसमें निवास करने वाले एक सम्प्रदाय की बात 
भी भारतवर्ष के सभी सम्प्रदायों की वात है। और एक धमे 
अथवा जाति की धात उसके प्रत्येक धर्म और जाति की वात 
है। में अभी-अभी आपसे कह रहा था, आज के दिनकों 
भारतवासी भेया-दूज का दिन कहते हैं। ओर सौभाग्य का 
विषय है कि आज यहाँ पर भाई और बहिनें काफी संख्या में 
एकत्रित हैं। अपने उत्तरदायित्व को समझने के लिए और 
परिज्ञान करने के लिये सब भाई खुले दिल से इस व्याख्यान 
का आनन्द लेने के लिये आ्राज इस महान दिवस पर॑ यहाँ आये 
हैं। तो, आज केवल भाइयों से ही“नहीं; किन्तु बहनों से भो वार्तें 
करनी हैं--क्योंकि जान पढ़ता है, आज के दिन का यह नाम 
वहिनों ने द्वी रकखा है । 

सगर आज के दिन के सम्बन्ध में कुछ भी कहने से पहिले 
यह आवश्यक प्रतीत होता है कि इससे पहिले वाली घात भी 
आपको वतलादू'--उस पर भी छुछ प्रकाश डाल दूँ । भारतवर्ष 
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में एक ओर पुरुष और दूसरी ओर नारी खड़ी है । यहाँ पर जब 
यह प्रश्न उपस्थित “हुआ तो उस समय के महूर्षियों ने इसकी 
गम्भीरता को स्वीकार किया ओर पुरुष ओर नारी दोनो के 
जीवन-त्षेत्र का बटवारा उन्होंने अपनी देख-रेख में किया | शायद्‌ 
यही वह समय था, जब यहाँ पर गृहस्थाश्रम की नींव पड़ी । तो, 
घर फा क्षेत्र नारी के घट में आया ओर बाहर के क्षेत्र का स्वामी 
पुरुष हुआ | तभी तो पुरुष के लिये जीवन का दुसरा केन्द्र घर 
है, फेवल घर, और कोई नहीं । द्न-भर के लिये पुरुष दफ़्तर 
अथवा दूकान जाता है, सगर जब पूरब दिशा में उदय होने वाले 
सूर्य दिन-भर तप कर, पच्छिम की विरामदायिनी गोद में रात्रि-भर 
के लिए सो जाने का उपक्रम करने ज्गते हैं तो पुरुष, सी भपटता 
हुआ-सा घर की ओर दौड़ लगाता है। घर उसके जीवन का 
दूसरा केन्द्र है जो ! ओर इसी तरद्द का हमारा साधु समाज है। साधु 
भिक्षा-पात्र लेकर जब निकलता है तो घर की ओर ह्टी च्ञता है । सेठ 
की दुकान पर पह नहीं माँग सकता | आप चाहें अपनी दुकान पर 
हज़ारों रुपये की मिठाई बाँट रहे हों; मगर साधु उस ओर ध्यान 
भो न देगा । इसी तरह चाद्दे आपके दफ्तर में रोज़ ही चाय-पार्टी 
होती हो; लेकिन साधु वहाँ पर बिना रुके उघर से गुजर जायेगा । 
घह वहाँ पर नहीं माँगेगा | वह उस ओर देखेगा भी नहीं-क्योंकि 
उसकी भिक्षा का आधार ,सो भारतवष का घर है, सेठ की दूकान 
नहीं, दफ्तर भी नहीं, फेवल घर ! फिर, घर के नाम पर चाहे 
गृहस्थ की मोपढ़ी हो अथवा ऊँची अप्टालिका ! वहाँ, घर में 
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माँगने का अधिकार, साधु का तभी से अभी तक अछुण चला. 
आ रहा है। उसे अभी तक किसी ने इस बात के लिये चुनौती दी 
भी नहीं है | अगर कोई देगा तो खोचेंगे । तब इस पर विचार 
करेंगे । तो, अथे यह है, भारतवर्ष की मूज्॒ संस्कृति का केन्द्र घर 
है---इसीलिये घर को स्वर्ग बताया गया है। और मूल संस्कृति का 
केन्द्र अथवा स्वगे यह घर बहिनों को सोंपा गया है। 
महर्षियों ने खूब सोचकर, खूब परख कर यह्‌ झापको सोपा है। 
ओर 'आपसे यहू कहा गया है कि यह स्व्रग तुम्दारा है, यह घर 
तुम्दारा है ! तुम गृह-लक्ष्मी दो ! तुम इसंक्री मालकिन हो । 

ओर यह मालकिन! शब्द अथवा इसमें निहित भाव कोई नया 
नहीं है । दज़ारों-लाखों वर्ष पुराना है। मगर इस समय 
यकायक मेरे मुँह से सुनकर कहीं बढिनों का अहंकार न जाग 
उठे-कहीं इस समय वद्द बीच में आकर न खड़ा हो जाये | 
अगर ऐसा हो गया तो प्रश्व को निबदाना मुश्किल हो जायेगा | 
भगर महंर्षियों ने माना है ओर में भी मानता हँ--नारी प्रेमसयी 
ओर त्यागमयी है। तुम्दारे प्रेम और त्याग के काररं! ही तो 
घर स्वगे वन जाता है। इसीलिए तो घर की संस्कृति को सम्पूर्ण 
उत्तरदायित्व भारतीय साहित्य में बहनों को सौंपा गया है। 
तुम्हें यह अधिकार दिया गया है कि तुम नव-जीवन का निर्माण 
करो । तुम्द्ाारी शान्ति तुम्दारे अमृत फल्त होंगे। तुम्हारा ग्रेम 
दी उन फलों का रस द्वोगा। बुद्धि प्रकाश से ओत-ओत है तो 
तुम भूत और भविष्य पर सोच सकती हो । तो, इस संसार में 
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अगर तुस नारी बनकर जीवन गुज़्ारना चाहतो हो तो यह 
घर तुम्हारा अपना है। तुम्दारी वाणी 'का एक-एक शब्द इसे 
स्व बना देगा। अपने इस 'घर में बेठकर जब तुम सोचोगो, 
विचारोगी तो तुम्हारी रंगल्मय भावनाएं, तुम्दारे पवित्र विचार 
ओऔर ऊँचे संकल्प, तुम्दारा चिन्तत ओर सनन--सब मिलकर 
इस घर को स्वर्ग बना देंगे। और जब एक घर को स्वर्ग बना 
ल्ोगी तो सारे संसार को स्वर्ग वता दोगी। और यह है तुम्हारा 
अधिकार जो घटवारे में महर्पियों के द्वारा तुम्हें मिल्रा है। 

मगर जब उन भहर्षियों के सामने पुरुष का प्रश्न आया 
तो उनसे उन्होंने कहा-तुम मेदानों में काम करो। अपने 
मस्तिष्क को खुला रख कर काम करो | यह ससार क्रोड़ास्थल 
है। यहाँ पर ऐसा कोई भी पहाड़ तुम्हारे सामने नहीं खड़ा है, 
जिसको तुम लाँध नहीं सकते । यह सारो पृथ्वी तुम्दारी है ओर 
तुम प्ृथ्ची के दो। सारे भूसंडल में तुम विचरण करो । यह 
तुम्हारा अधिकार है। मगर अपने इस अधिकार को भोगते 
हुये जदाँ कहीं भी तुम रहो, सब जगह अपने घर की संस्कृति 
ओर परिवार को याद रक्खो । फिर, सारे विश्व को भी परिवार 
फे रूप में याद रक्खो। कोई काम करो तो बढ़े और छोटे 
दोनों परिवारों के लिए करो। तुम्हारा एक वाजू विश्व के 
फल्याण के निमित्त काम करने के लिये है और दूसरा घर के 
फल्याणु के लिए ! कमाओ | दुनिया भर में कमाओ | किन्तु 
घर को याद्‌ रक्खो। फमाश्रो तो न्याय को याद रक्‍्खो। 
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न्याय-नीति बतेते हुए अपने ह्वाथ-पेर और मस्तिष्क से काम 
लो ! जीवन के क्षेत्र में आगे बढ़ो तो हँसते हुए आगे बढ़ो । 

किन्तु इस प्रकार जो-छुछ भी प्राप्त करो वह गृह-स्वामिनी 
को अपण कर दो । वह घर की शान्ति और व्यवस्था को क्नायम 
रखने में काम आयेगा। उसे बाहर दी खा-पीकर एड़ा देने का 
अधिकार तुमको नहीं है। घर में शान्ति और व्यवस्था बनाये 
रखने के लिए वह सब-कछुछ जो तुम अजेन करते हो गृहस्वामिनी 
के सम्मुख रख दो । यही तुम्दारा अधिकार है । 

घहिनों और भादईयों को यह्‌ बटवारा पसन्द आया होगा। 
थह मैंने नहीं किया है। इस बटवारे को इस प्रकार सेकड़ों और 
हज़ारों ऋषियों ओर महर्षियों ने किया है। इसलिए इसे 
चुनौती देने का कोई प्रश्न ही पेदा नहीं द्वोता। स्त्री और 
पुरुष इस समाज रूपी रथ के दो चक्र हैं, पहिए हैं | एक पहिया 
यदि ठीक है, सुरक्षित है और दूसरा कमज़ोर ओर दुबंल है | 
अज्ञानी है। तो, वह एक-एक रोढ़े से टकरा-टकरा कर छिन्त- 
भिन्‍न होता जा-रहा है तो क्‍या गाड़ी अपने ठीक लक्ष्य पर 
पहुँच सकेगी ! या बीच में ही घोखा देगी ! आपने थदि सारी 
शक्ति एक पदहिए की मजबूती के लिए ही लगा दी है और 
दूसरे पद्धिए को सुरक्षित नहीं रक्खा है, मज़बूत नहीं घनाया 
है। यदि वह एक-सा बलवान ओर ठीक पहिले-जैसे पहिए के 
क़द्‌ का नहीं है तो वह गाड़ी ठोक काम नहीं कर सकती | 

मैं कद रद्दा हूँ, पक्तो आकाश में उड़ता है, उड़ान भरता है । 


जै- ++++- 


कर 
; 


को 
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घद्द एक जगह से उड़ना शुरू कर, धीरे-धीरे अपने पंख फड़- 
फड़ाता हुआ, अनन्त आकाश की ओर विचरण करता है; किन्तु 
उसका एक पंख सज़वूत है और दूसरा नहीं तो, क्या वह उड़ 
सकता है कभी नहीं। सम्मव है, यह उड़ान सरने का साहस 
ही न करेगा और यदि करेगा तो उसको उड़ान पूरी नहीं होगी । 
तो, में सोचता हूँ, वह गिरकर 'चकनाचूर हो जायेगा । उसको 
उड़ान दो एक से मज़बूत पंखों के द्वारा दी सम्भव है । 
ओर यह परिवार, घर, देश ओर राष्ट्र की गाडी है, किस 
फो हस संजिल पर पहुँचाने के लिए आगे बढ़ा रहे हैं। इस गाडी 
का एक पहिया नर है और दूसरा नारी ! यदि इस गाड़ी के दोनों 
पहिये मज़बूत हैं, सुरक्षित हैं, बलवान हैं-तो, गाड़ी थात्रा-पथ 
पर ठीक-ठीक चल्नी जायेगी। यदि पुरुष का पद्दिया सज़बूत है 
ओर नारी का पहिया दुबत है तो गाडी ठीक नहीं चल सकेगी । 
ओर यदि पुरुष का पहिया काम नहीं दे रहा है ओर नारी का 
पहिया मज़बूत है तो भी गाड़ी आगे नहीं बढ़ सकेगी । 
समान लो, मनुष्य पक्ती है और उन्‍नत्ति की इच्छा से फड़- 
फड़ाने के लिए तैयार है. । किन्तु हम देखते हैं, उसकी ऊँची 
उड़ान नहीं हो रही है ? तो, विचार कर देखने पर पत्ता चलता 
है कि उसके एक पंख में कमज़ोरी है । इसीलिये वह उड़ान भर 
सकने में असमर्थ हे । तो, उसके दोनों पंखों का ठीक और 
मज़बूत होना जरूरी है। 
आज का भारतवष हज़ार-हजार बेदनाएँ लेकर पढ़ान के 
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न्याय-नीति बर्तते हुए अपने हाथ-पेर और मस्तिष्क से काम 
तो ! जीवन के क्षेत्र में आगे बढ़ो तो हँसते हुए आगे बढ़ो | 
किन्तु इस प्रकार जो-कुछ भी प्राप्त करो वह गृह-स्वामिनी 


] 
| 
] 


को अपण कर दो । वह घर की शान्ति और व्यवस्था को क्लायम 


रखने मे काम आयेगा। उसे घाहर ही खा-पीकर छड़ा देने का 
अधिकार तुमको नहीं है। घर में शान्ति और व्यवस्था बनाये 
रखने के लिए वह सब-कुछ जो तुम अजेन करते हो गृहस्वामिती 
के सस्मुख रख दो । यही तुम्हारा अधिकार है । 

घहिनो और भाईयों को यह बटवारा पसन्द आया होगा। 
यह मैंने नहीं किया है। इस बटवारे को इस ग्रकार सेकड़ों ओर 
हज़ारों ऋषियों ओर महर्षियों ने किया है। इसलिए इसे 
चुनौती देने का कोई प्रश्न ही पेदा नहीं होता। स्त्री और 
पुरुष इस समाज रूपी रथ के दो चक्र हैं, पद्िए हैं | एक पहिया 
यदि ठीक है, सुरक्षित है ओर दूसरा कमज़ोर ओर दु्ल है । 
अज्ञानी है। तो, बह एक-एक रोढ़े से टकरा-टकरा कर छिन्न 
भिन्‍न द्वोता जा-रहा हे तो क्‍या गाड़ी अपने ठीक लक्ष्य पर 
पहुँच सकेगी ? या बीच में ही घोखा देगी ! आपने यदि सारी 
शक्ति एक पहिए की मज़बूती के लिए ही लगा दी है और 
दूसरे पढ़िए फो छुरक्षित नहीं रक्खा है, मज़बूत नहीं धवाया 
है। यदि वह एक-सा बलवान और ठीक पहिले-जैसे पहिए के 
क़द का नहीं है तो वह गाड़ी ठीक काम नहीं कर सकती । 

मैं कद्द रद्द हूँ, पत्ती आकाश में उड़ता है, उड़ान भरता है । 
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घह एक जगह से उड़ना शुरू कर, धीरे-धीरे अपने पख फड़े- 
फड़ाता हुआ, अनन्त आकाश की ओर विचरण करता है; किन्तु 
उसका एक पंख सजबुत है और दूसरा नहीं तो,क्या वह उड़ 
सकता है. कभी नहीं। सम्भव है, घद्द उड़ान भरने का साहस 
ही न करेगा और यदि करेगा तो उसको उड़ान पुरी नहीं होगी । 
तो, में सोचता हूँ, वह गिरकर 'चकताचुर हो जायेगा। उसझो 
बड़ान दो एक से सज़बूत पंखों के द्वारा द्वी सम्भव है । 
ओऔर यह परिचार, घर, देश ओर राष्ट्र की गाड़ी है, जिस 
को दम मंजिल पर पहुँचाने के लिए आगे 'बढ़ा रहे हैं। इस गाड़ी 
का एक पहिया नर है और दूसरा नारी ! यदि इस गाड़ी के दोनों 
पहिये मजबूत हैं, सुरक्षित हैं, घलवान हैं-तो, गाढ़ी यात्रा-पथ 
पर ठीक-ठीक चली जायेगी | यदि पुरुष का पहिया मज़बूत है 
ओर नारी का पहिया दुबल है तो गाड़ी ठीक नहीं चल सकेगी । 
आऔर यदि पुरुष का पहिया कास नहीं दे रहा है और नारी का 
पहिया सजवूत है तो भी गाड़ी आगे नहीं बढ़ सकेगी । 
सान लो, मनुष्य पत्ती है और उस्तति फी इच्छा से फड़- 
फड़ाने के लिए तैयार है । किन्तु दस देखते हैं, उसकी ऊँची 
लड़ान नहीं हो रही है ? तो, विचार कर देखने पर पता चलता 
है कि उसके एक पंख में कमजोरी है। इसीलिये वह उढ़ान भर- 
सकते में असमर्थ है ।त्तो, उसके दोनों पंखों का ठीक और 
सज़बूत होना ज़रूरी है। 
आज का भारतवषे हज़ार-इज़ार वेदनाएँ लेकर उड़ान के 
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लिये छटपटा रहा है--मगर वह उड़ने में असमर्थ है । प्रश्न 
होता है--कक्‍्यों ? तो, सोचना पड़ता है, पुरुष वर्ग को जितने 
भी अधिकार. मिले हैं उसने उन्तका क्या उपण्योग किया है ! 
समाज और बच्चों के संरक्षण के लिये कितना और क्या काम 
किया है ? आज भी वह दफ़्तरों और दूकान पर काम करता है। 
समाज के प्रत्येक रंग-मंच पर काम करता है, मगर उसका वह 
कास घर और समाज के लिये कितना उपयोगी है--इसका उसे 
जवाब देना ही होगा । 

भारतवषे में नारी का स्थान एक दिन बहुत ऊँचा रहा है । 
उन्होंने उत्त दिनों बहुत ही महत्वपू्ण काम किया है । इसीलिये 
एक दिन भारतवर्ष की नारियाँ लक्ष्मी कहलाई' ओर वे घर के 
स्वर्ग की रानियाँ बन कर रहीं। धिवाह के समय सनन्‍्त्रों में भी 
यह वात कद्दी गई--सम्राज्ञो भव! तू अपने घर की सम्राज्ञी, 
राजरानी बनकर रह | ठीक ढंग से काम कर और अपने घर 
को स्वर्ग बना | तो, नारी को भी इस प्रकार के अधिकार मिले 
ओर उसने उनका उपयोग भी किया । 

मगर ये हज़ारों वर्ष ऐसे निकल गये, जो बहिनों के लिये 
अभिशाप था अंधकार के दिन कहे जा-सक्ते हैं। मानों, इन 
हज़ारों वर्षों तक बहिनों ने अंधकार में से यात्रा की है । उनको 
जो अधिकार .प्राप्त थे; उनको उन्होंने भुला दिया अथवा उनका 
उपयोग द्वी नकिया। अपनो योग्यता भी वे भूल गई' | अपनी 
योग्यता को वे भूल गई' तो अज्ञान के गहरे अंधकार में गिर पढ़ीं 
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तो, बलवान शरीर के एक अंग को यदि लकबा मार गया है तो 
उसका दूसरा अंग भी ठोक-ठीक कास नहीं करेगा। तो, वह 
बलवान शरीर इस प्रकार बेकार हो जायेगा। 

आज भसैया-दूज का दिन है तो इस मसद्दान्‌ दिवस पर बहनों 
को सोचना होगा । सनन करना होगा। जब एक महल्वपूर्ण 
उत्तरदायित्व उन पर है तो उसको त्भाना उनका एक पवित्न 
कत्तंव्य है | तो, अपने घर के प्रति उन्‍हें जागरूक बनना चाहिये । 
उन्‍हें सोचना चाहिये-बहू अपने घर को स्वगे बना रही हैं या 
नके | अपने उस घर में आग लगा रही हैं या प्रेम की वर्षा कर 
रहो हैं | उनके द्वारा उस घर में नव-निर्माण हो रहा है या ध्वंस 
का काय्ये। अगर बहिनें इन बातों को सोच-सकने की योग्यता 
रखती दै-सोच सकतो हैं. तो भारतवर्ष में चाहे कितनी भी 
दरिद्रता क्‍यों व हो, वह चाहे कितनां भी ग़रीब क्‍यों न हो गया 
हो, दुख की आग में क्‍यों न जल रहा हो, एक बार फिर धन- 
धान्य से पूण ओर प्रेम से ओत-श्रोत हो जायेगा | अगर घर 
में बढिनें आनन्द और प्रेम की सूर्ति बलकर रहें और यह व्यानन्द 
ओर प्रेम केवल अपने घर तक ही महंदूद न हो, दो-चार बच्चों 
या नाते-रिश्तेदारों तक वी सीमित न हो, किन्तु इसके विपरीत इस 
सम्बन्ध में उनका हृदय विशात्र हो; विराट हो--तो वे निश्चय हो 
अपने पड़ोसो, मोहल्ले, लनगर और देश-वासियों को सुखी और 
सानन्द घना सकती हैं। उन्हें भी ऊँचा उठा सकती हैं । अपने 
प्रेम-व्यवहार के द्वारा उनका भी कल्याण कर सकती हैं । 
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तो, आज का दिन हमसे कहता है--एक तरफ बहिनें हैं 
ओर एक तरफ़ भाई ! और दोनों ही एक परिवार में से जन्म 
लेकर आये हैं, कार्य-क्षेत्र एक का कहीं और दूसरे का कहीं 
ओर रद्द गया है। बहिन को विवाह के रूप में ओर कहीं खड़ा 
कर दिया है ओर भाई को कहीं और ! तो, समाज के क़ानून, 
ने चाहे दोनों को दज़ारों मील की दूरी पर खड़ा क्‍यों न कर दिया 
हो ; मगर प्रकृति ने दोनों को एक महत्वपूर्ण शक्ति प्रदान की 
है। दोनों 'भाई-बद्नों के रूप में एक दूसरे से बँधे हुए हैं। 
इस रूप में उन दोनों का परस्पर अद्ूट सम्बन्ध है। जब एक, 
हो माता के पास रहकर दोनों ने अपने प्रारम्भिक जीवन की 
मंज़िल को तय किया है तो ये सुन्दर स्मृतियाँ इतनी सुखद और 
मदद॒त्वपूर हैं. कि संसार की कोई भी शक्ति उनके सम्बन्ध को 
तोड़ नहीं सकती। उनके प्रेम में अन्तर नहीं डाल सकती । 

ओर जब तक भारतवर्ष में भाई-बहिनों के बीच यह चीज़ 
बनी रहेगी। भेया-दूज का यह दिन भाई-बहन के प्रेम का 
ढिंढोरा , पीटता रहेगा, उनके प्रेम की ज्योति को जगमगाता 
रहेगा । तबतक भारतवणे के दुर्दिन भी सुदिन ही बने रहेगे। 
इस रूप में सी अगर भारतवर्ष फी संस्कृति जीवित है तो ये 
दुर्दिन एक दिन निश्चय ही सुदिन बन जांयेंगे। जब बहिन 
का ग्रेम अटूट है तो चाहे भाई कितना ही भी ग़रीब क्यों न 
हो जाये, दाने-दाने के लिए मोहताज क्यो न हो जाये, उसका 
अपने भाई के ग्रति वह प्रेम अटूठ ही बना रहेगा। अगर कोई 


भैया-दूज : २२७ 


धद्दिन माई को गरीब और अमीर के रूप में आंकती है तो में 
कहँगा कि उस बहिन के सोचने और विचारने का ढंग बहिन 
जैसा नहीं है। सच्चे अर्थों में सच्ची बदन वही है. जो भाई को 
भाई समझ कर ही जानती है। अपने इस विचार फो, इस 
विश्वास को ग़रीब और अमीर के प्रकाश में देखने का प्रयत्न 
नहीं करती है। पेसों के बांटों से भाई को नहीं तोलती है । 

किसो सी बह्धित का यह सोचना कि भाई के यहाँ से अमुकझ 
समय अथवा दिन पर मिठाई ओर जेवरों से भरे हुये थात्त आये 
हैं या नहीं--निरर्थक और अ्रममूलक है। इस विचार के द्वारा 
वास्तव में वह अपना बंद्धिनपता खत्म कर रही है। बहिन का 
पद्‌ समाप्त कर रही है। वास्तव में, इसी पद्‌ को स्थापित 
करके बुद्धिजीवी मनुष्य ने अपनी सर्वोपरि नेतिकता का 
परिचय दिया है | स्वयं को जीवन को अच्छाइयों की ओर 
उन्म्रुख किया है। अपने चरित्र की महत्ता को क्रायम किया है । 
तो, जब वह इतना गोरवशाली है तो किसी भो बहिन को यह 
सोचकर उसके गौरव को नष्ट नहीं करना चाहिए। उस ऊचचे 
ओर गोरवशाली पद से, जहाँ बहिन खड़ी है, स्वयें को स्वयं ! 
की दो निसत भावना से, नीचे नहीं उतार लेना चाहिए। पद-च्युत 
नहीं कर लेना चाहिये। जब अपने इस गोरवशाली पद की 
बह एक-माजर स्वासिन्ी है, उसके अतिरिक्त कोई दूसरा हो नही 
सकता तो स्वयं ही उस पद को छोड़ देना अथवा त्याग देना, 
बद्दिन की चुद्धिमंता नहीं कही जा-सकती | भाई के परिवार की 
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स्थिति यदि एक लड़ड्व भो भेजने की नहीं है तो कया हुआ-- 
उससे भाई ओर बहिन के निमल प्रेस में क्या अन्तर आ-सकता 
है। उस प्रेम की धारा तो अबाध गति से बहतो ही रहेगी। 

ओर यदि भाई भी बहिन के निम्ल प्रेम को मिठाइयों के 
धाल की बदौलत मानते हैं तो वे भाई वास्तव में बहिनों का 
अपमान करते हैं। भाई और बदन का प्रेम नेसर्गिक है, शाश्वत 
है, वह लेन-देन के इन व्यवहारों 'पर नहीं टिका है । होली, 
दिवाली आदि पर्वों पर जो लेन-देन का आयोजन किया जाता 
है, यदि वह नहीं किया जायेगा तो बहिन नाराज़ हो जायेगी, 
भाई का ऐसा सोचना भारी भूल है । अगर ऐसा खथाल आप 
करते हैं तो में कहँगा, आपने भारतवष की बहिन को अमी 
सममा ही नहीं है। आपने वह हृदय ही नहीं पाया है, जिसमें 
बदन के निर्मल प्रेम की माँकी आपको मिल सके । जिसमें 
अापकी अपनी बहिन के सच्चे दर्शन हो-सके । 

ओर यदि वहिन भी, भारतवर्ष की बहिन! इस रूप में 
विचार करती है कि आज भाई के यहाँ से कुछ क्यो नहीं आया 
ओर यदि आया है तो थोड़ा क्‍यों भाया है और भाई ने या 
भीजाई ने यह गड़चड़ी क्‍यों की है, जब कि भाई की हैसियत 
लाखों की है, इतना थोड़ा क्यों भेजा दै--तो में कहूँगा--बद्धित 
अपने भाई को भाई नहीं समझ रही हे । वह अपने बहिन वाले 
स्वरूप को भी भूल रही है। में सोचता हूँ, यदि लेन-देन के 
ये नाटक बन्द द्दी कर दिये- जाँय तो समाज में फली हुई 


| 
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विषमता, घुणा और छेष स्वतः ही समाप्त हो जाँय | भर 
घहिनें भी अपने भाई के घर को, नाते-रिश्तेदारों के घरों को, 
अपने पति के घर को ओर सारे संसार के घरों को भी एक ही 
गज से नापना सीख जॉय। तो, संसार के प्रत्येक घर में 
सुख और शान्ति का अखण्ड राज्य हो ! 

बढ़ा भद्दा मालूम होता है, जब एक हवेली में महमात के 
नाज़-नखरे उठाये जा रहे हों और उस हवेली के पास वाले 
भकान में भूखे बच्चे तढ़प ओर रो रहे हों। क्‍या इस प्रकार 
समाज का गौरव सुरतक्तित रह सकता है 'ओर जब समाज 
का गौरव ही सुरक्षित नहीं हैतो भाई ओर बहिन के गौरव को 
फिर किस प्रकार सुरक्षित घत्तत्ञाया जा-सकता है। तो, लेन-देन के 
इन लाठकों को बन्द करने का दोनों ओर से प्रयत्न होना चाहिए। 
भारतवर्ष के साहित्य में, संस्कृति में और भारतवर्ष की सम्यता 
में, हज़ारों वर्षों से प्रेम के नाते बहिन को जो माननीय स्थान 
प्राप्त है, बद्द प्रेम की मूर्ति होने के कारण ही ! शुद्ध रूप में 
बहिन द्ोने की दृष्टि से ही | तो, लेन-देन के ये व्यवह्यार एकद्स 
घन्दू कर देने चाहिएँ। इनको बन्द करने के लिए बहिनों फी 
ओर से भी प्रयत्त होना चाहिए। इनके प्रति यदि बढ़िनें 
विद्रोह करें तो और भी अच्छा है। यदि उन्होंने निकट-भविष्य 
में ही इन व्यवह्यारों के प्रति अपनी आवाज़ बुल्न्द न की तो 
सें सममत्त हूँ , जो गौरव उन्हें दज़ारों-ज्ञाखों वर्षों से प्राप्त है; 
घद्त होने के नाते भाई का विसल दुल्ार जो उन्हे मिला दै, 
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वह एक बारगी द्वी समाप्त होकर गहरे गत्ते में समा जायेगा । - 

एक बहिन को बहिन के रूप में जो आदर, जो सम्मान, 
जो प्रेम और गौरव भाई की ओर से मिलता है, कया उससे 
भी वड़ी चोज़ कोई है जो एक भाई अपनी बहिन को दे-सकतां 
है में तो नहीं जानता । में नहीं सममता। में तो इतना जानता 
हूँ, अगर भाई ने बहिन को सोने में तोला या सोने ओर चाँदी 
की दो-चार चीजे बहिन को दीं और उन चीज़ों को प्राप्त कर 
बहिन खश हुई तो उन दोनों ने ही एक-दूसरे का अपमाने किया | 
परस्पर के प्रेम की सात्विकता को नष्ट कर दियां और एक 
बनावट की दुनियाँ अपने बीच में खड़ी कर ली, जो ने देने की 
जरासी टेस से हो उन दोनों भाई-बहिनों को सर्वदा-सवंदा के 
लिए जुदा कर देगी । भाई से चाँदी-सोने की दो- चार चीजें प्राप्त 
करने पर खश होना और न मिलने पर रोना, यह बह्विन के 
लिए गौरव की बात नहीं कद्ी जा-सकती। और न यह उसके 
जीवन का आदश ही है। 

में पूछता हूँ , किसी बहिन का भाई गरीब दै--तो क्‍या वह 
उस बहिन का भाई नहीं है ओर अगर किसी बहिन के पति का 
घर गरीब है, तो उस बहिन का घर ग़रीब है ते क्या भाई फी 
वह वहिन नहीं है। सेरी समम्त में ग़रीबी एक मन की भावना 
है। अगर कोई घर रुपये-पेसे के लिहाज से बहुत गरीब है। 
कल्पना करें कि कई-कई दिनों तक उस घर में अन्न के दशन ही नहीं 
होते; मगर उस घर के निवासी अपने मन में इस भावना को 
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पनपने ही नहीं देते कि थे गरीब हैं तो वह घर दरिद्र नहीं। 
घह घर भी वेसा द्वी स्व है, जैसा कि एक दूसरा घव-घान्य 
से पूर्ण घर ! वास्तव में, उन लोगों को मुत्कराहूट उस घर को स्वर्गे 
बनाये हुए है। और एक दिन उनकी यही मुस्कराहट उनके 
संकर्टों को चुर चुर कर देगी। जीवन की यात्रा में जो दिल का 
घादशाह और अमीर है, वह्दी अपनी इस यात्रा को सफलता- 
पूवेक पूरी करेगा। जो द्िमाल्य को चट्टान की भाँति मजबूत 
ओर अटल है, उसकी सभी कठिनाइयाँ उससे टकरा-टकरा कर 
चूर-चर हो, जायेगी और उसका वह साहस हज़ारों वर्षों तक 
दूसरों को रोशनी देता रहेगा । 

किसी भाई ने खूब पेसा कमा कर बम्बई-कल्कत्ता में ऊँची- 
ऊंची अद्टालिकाएं खड़ी करतीं; मगर उसका मन गरीब है--हस 
प्रकार बाहर में तो उसकी बादशाहत्त दिखलाई दे रही है; मगर 
हृढ़- और उदार मन के स्थान पर बह साँस का एक लोथड़ा 
लटकाये फिर रहा है | उसमें इतनी उदारता है द्वी नहीं कि किसी 
फो उसमें से, कुछ दे भी सके | विश्व-कल्याण की भावना उससे 
फोसों दूर खड़ी है तो उसे अमीर कहना अमीरी का मखोल करना 
है । इस प्रकार जो भाई मन के ग्ररीब हैं, उत्तसे विश्व का कल्याण 
नहीं होगा । घर का कल्याण भी नहीं होगा | 

आज परिवार और समाज के रूप में जो-कुछ भी दिखलाई 
दे रह्य है, उसे एकमात्र प्रेस के आधार पर सगवान ऋषभदेव. ने 
खड़ा किया। वह युगलियों का युग था । भगवान ऋषभदेव के समय 


श्फ 
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में युगलिये अलग-अलग इकाई के रूप मे फिरा करते थे। भाई- 
बहिन जैसा सम्बन्ध उनमें नहीं था। केतल पति-पत्नि के रूप में 
वे ज़रूर दिखलाई देते थे । मगर इस रूप में वे परस्पर सम्बन्धित 
होते हुये भी वास्तव मे अज्ञग-अल्नग ही थे। पति फो भूख लगी 
तो वह कहीं पर गया ओर खा आया और पत्नि को प्यास 
लगी तो वह भी किसी ओर गई और पानी पी आई--मतलब, 
एक-दूसरे के प्रति उनमें उत्तरदायित्व की भावना बिल्कुल भी न 
थी | इस प्रकार पति-पत्नि के रूप में साथ-साथ रहते हुये भो वे 
अलग-अलग थे । व पति को पत्नि की प्यास की चिन्ता थी और 
' न पत्नि को पति की भूख की | 

तो, भगवान्‌ ऋषमभदेव ने सोचा--अगर इस प्रकार ये सब 
अलग-अलग रहे तो एक दिन ये सब समाप्त ह्वो जायेंगे । तो, 
उन्होंने उन्हे. इकट्ठा किया और इस प्रकोर उनका समाज घनाया। 
घर, परिवार और समाज को जन्म द्या-फिर, उन्हें राष्ट्र का रूप 
सममाया। तव,वे एक-दूसरे के प्रति कत्तेव्यनिष्ठ बने ओर जो बिखरे 
या अलग-अलग थे, वे मिलकर एक होगये । अब वे परस्पर एक- 
दूसरे की सहायता के लिये हर समय तेयार रहने लगे । इस प्रकार 
सगवान ऋषभदेव ने सबसे पहिले बिखरे हुओं को संगठित 
किया और एक को दूसरे के प्रति ज़िम्मेदार बनाया | 

यदि पति और पत्नि अलग-अलग भटक रहे हैं और 
पिता और पुत्र का रास्ता अलग-अलग है। एक भाई एक ओर 
जा रद्दा है और दूसरा भाई दूसरी ओर--ओर इस प्रकार वे 
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सप्र घर को- हल्लड़वाज़ी का केन्द्र बताये हैं--जहाँ शान्ति से दूस 
आदमी एक-साथ बेठकर खा-पी भी नहीं सकते, प्रेम-पूबक बात- 
चीत नहीं कर सकते और बात-चीत करें तो प्रेस-पृवक सममौता 
नहीं कर सकते--तो, में पूछता हूँ, वह घर है या कुछ और ? वे 
सामाजिक प्राणी हें या कुछ ओर ? इससे अच्छा तो यही था 
कि थे सब्र मनुष्य न बतकर कीड़े-मकोड़े बन जाते। और अगर 
मनुष्य बने है तो समुष्य की तरद्द उन्हें एक-दूसरे के प्रति वफादार 
रहना चाहिये। 

तो, बहिने आज इस पत्रिन्न दिन की महत्ता को क्रायम 
रखने के लिये प्रणु कर कि वे किसी भी रूप में, किसी भी अवसर 
पर पिता के गौरब और साई के गौरव का अपमान न होने देंगी। 
उस पर आँच न आने देंगी । और इसी सन्देश को लेकर वे 
पति के घर जॉय तो पति के गौरव की रक्षा करें । आज समाज में 
बड़ी गड़बड़ सची है ओर त्गभग प्रत्येक घर में बड़े खराब दृश्य 
देखने फो मिल रहे हैं, तो, उन दृश्यों को देख-सुन-कर सन को बढ़ा 
कष्ट होता है। अगर भाई फे लिए बद्दिन भार-स्व॒रूपा छे, घद्िन 
के फारण भाई को कुछ वज़न महसूस होता है, जैसा आजकल 
प्रत्येक्ष भाई को सहसूस होता है ओर जो समाज में प्रचलित 
कुरीतियों के कारण है तो क्‍या यह अच्छी बात कही जा-सकती 
है? अगर घबह्चिन फो देखकर भाई को चिन्ता करनी पड़ी, इसलिये 
किलस बह के विवाह में वह कहाँ से खचे करेगा, बहिन को 
कहाँ से देगा, जबकि उसकी आय तो केवल इतनी ही है कि दे 
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सब मिलकर दुक्खभ-सुक्खस किसी प्रकार पेट भरलें--तो, भाई 
ओर बहिन के बीच वह प्रेम अधिक दिनों तक क्नायम नहीं रह 
सकता | और जो समाज इस प्रकार ग़लत रास्ते पर चल रहा है, 
वह भी अधिक दिनों तक जीवित नहीं रह सकता | तो, बहनों 
को चाहिये, आज बे प्रतिज्ञा करें कि वे समाज के इस बुरे रूप को 
जल्दी ही बदत्त डालेंगी | उसे जल्दी ही समाप्त कर देंगो।. 
जहाँ परस्पर प्रेम का आधार होना चाहिए, वहाँ यदि 

रुपये-पेसे का आधार आकर अटक गया है तो उसे तोड देन । 
चाहिए। ओर जब समाज के बलवान भाई आगे आयेंगे और 
इसे तोड़ देंगे तो यह तुरन्त द्ूट जायेगा। भाई-बहिन के बीच 
ओर पति-पत्नि के सस्बन्ध मे यदि धर्म के नाम पर भी रुपये- 
पेसे का आधार बना हुआ है तो उसे आज ही तोड़ दो, अभी 
तोड़ दो--और अगर नहीं तोड़ोगे तो कल्याण नहीं द्ोगा । 
समाज और धर्म का आधार एक दूसरे की सद्भावना का 
आधार दै--उसका आधार रुपया-पेसा नहीं होना चाहिए । 
भाई-बहिल अथवा पति-पत्नि का आधार भी रुपया-पेसा नहीं 
है। ये सम्बन्ध प्रेम के आधार पर क्रायम हुए ओर प्रेस के 
आधार पर ही ढिके हैं। इसी त्तरद् नातेदारी, रिश्तेदारी और 
सामाजिक व्यवद्दार भी श्रेम ओर सदू-मावना के आधार पर 
ही क्ायम हैं | अगर उनका आधार रुपया-पैता है तो एक-दूसरे 
का एक-दूसरे पर इतना वज़न पढ़ा हुआ है कि वह समार्ज कमी 
हँस नहीं सकता-हमेशा रोता छी रहेगा | तो, ऐसे कमज़ोर समाज 
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को मानवता के प्रेम से मंज़बूत बनाने की आवश्यकता है। 
वास्तव में, स्नेह ओर प्रेम के आधार पर परस्पर जो ताल्‍लुक्तात 
होते हैं, वे इतने सीठे और मजबूत होते हैं कि संसार की फोई 
भी शक्ति उन्हें कड़चा ओर कुमज़ोर नहीं घना सकती। उनके 
स्थायित्व को नहीं मिटा सकती। जन्म-जन्मान्तर तक वे सम्बन्ध 
इसी प्रकार चलते रहेंगे । 

हमारे यहाँ एक उदाहरण दिया जाता है--एक बार एक 
धर्म-गुरु अपने चेले-चाँटियों फो साथ में लेकर यात्रा कर रहे 
थे--पहाड़ी सागे पर ! शरीर बलवान था; मगर फिर भी 
पहाड़ पर चढ़ते-चढ़ते हाँफने लगे। तभी, उन्होंने एक आठ-नौ 
साल की लड़की को उसी मार्ग पर आगे बढ़ते हुए देखा, 
जिसकी पीठ से तीन चार साल का एक छोटा बालक बंधा था; 
मगर वह मुस्कराती हुईं अपना रास्ता तय कर रही थी। बहू 
पद्दाड़ की चोटी की ओर ऊपर बढ़ती जा रही थी ओर उस 
बच्चे से कहती जारही थी-गिराई ! गिराई ! मगर उसे गिरा 
नहीं रद्दी थी । ओर उस लड़की को इस रूप में देखकर घम-गुरु ने 
सोचा, तू इतना बलवान है, तेरे कपड़े-लत्तों का भार भी तेरे 
चेन्नों पर है और इस प्रकार तू परिग्रह इधर-उधर देता जा-रदा 
है; मगर तू दाँफ रहा है, लेकिन यह लड़की 'अपनी पीठ पर उस 
बच्चे का भार उठाये हुए हँसती हुई अपनी मंजिल तय कर 
रही दै--तो, उन्होंने उस लड़की से पूछा--त्‌ इसे अपनी पीठ पर 
लादकर चल रही है तो तुमे बज़न मालूम नहीं होता ? और 
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लड़की ने कह्ा--'कैसा वज़न ? यह कोई वज़न है ! यह तो मेरा 
भाई है ! यह बोक्का नहीं, यह तो मेरा भाई है । 

में समझता हैँ, उस आंठ-नी साल की लड़की ने यह उत्तर 
केवल उस धर्म-गुरु को द्वी नहीं दिया था; बल्कि उसका यह्‌ जवाब 
सारे संसार के मनुष्यों के लिए है। घर्ंगुरु की यह बात उसकी 
समम में ही न आई कि भाई में भी वज्ञन द्वोता है । वास्तव में, 
बहिन के लिए भाई, भाई है! बोका नहीं। इसी प्रकार यदि 
उस लड़की के स्थान पर कोई लड़का होता और उसकी पीठ पर 
उसकी बहिन लदी होती तो उस घर्मगुरु को वह लड़का भी यद्दी 
उत्तर देता--यह कोई वज़न है, यह तो मेरी बदन है । 

तो, जिस देश की यह संस्कृति है कि पिता के लिये पुत्र, पुत्र 
है और पुत्र के लिए पिता, पिता ! ,पत्नि के लिए पति, पति है 
ओऔर पति के लिए पत्नि, पत्नि ! बहिन के लिए भाई, भाई है 
ओर भाई के लिए बहिन, थहिन! वे एक-दूसरे के लिए बोका 
नहीं, वज़न नद्दीं-वे पिता और पुत्र हैं, पति-पत्नि हैं और 
भाई-बहिन हैं । तो, उस देश सें आज परिस्थितियाँ बदल रहीं 
हैं--तो क्‍यों? और इस प्रश्न का केवल एक ही उत्तर है-- 
दूसरों की देखा-देखी हम स्वार्थ के घेरे में बन्द होते जा-रहे 
हैं। हमारा दिल छोटा द्ोता चत्ा जा रहा है। हम प्रेम ओर 
स्वेह के आधार को छोड़ते चले जा रहे हैं, जिससे जीवन में 
कड़वाहट आती चली जारही है। सगर हज़ारों-लाखों वर्षों के 
वे संकरार अभी हमसे एकद्स जुदा नहीं हो गये हैं। अभी 


सैया-दूज ; २३७ 


सी इस पावन-भूमि पर वे बिखरे पड़े हैं । 

इसी भाव से सम्बन्धित मुके एक दिन की घठना याद हो 
आई । हम कई साधु बिद्वार में थे। एक दिन रात्रि को विश्राम 
करने के लिए स्थान की समस्या सामने आकर खड़ी हो गई । 
हम जैन-साधु खुले में विश्राम नहीं करते हैं, इसोसे परेशानी 
थी। जिस गाँव में पहुँचे हुए थे--स्थान के सम्बन्ध में उस गाँव 
फे सभी निवासियों से पूछ-ताछ जारो थो; मगर रात्रि-भर के 
लिये हमें कोई भी नहीं ठहवररा रहा था । दिन डूबने को था तो घड़ी 
दुविधा में थे हम सब ! तभी, मुमे मालूम हुआ कि एक बद्दिन 
के पास हम सभी को ठहराने के लिए स्थान तो है; सगर बह 
अनुमति नहीं दे रही है । ओर में उसके सामने पहुँचकर शान्त 
भाव से बोला--बहिन, यदि तुम्हारे यहाँ जगह है तो इसमें 
रात्रि-सर ठहरने के लिए जगह दे दो!” और उसने सहणे हमें 
शआाज्ञा वे दी। तभी, एक सन्त ने मुझसे कहद्दा कि मैंने इससे जगह 
सांगी तो इन्कार कर दिया; मगर आपको देदी, न जाने क्‍यों ! 
ओर उनके इस प्रश्त को उस बहिन ने भी सुना तो बोली-- 
(तुस मुझसे साधु होकर जगह साँग रहे थे; मगर इन्होंने भाई 
घनकर मुझसे जगह माँगो। तो, साधु के लिए मैंने इन्कार कर 
दिया ; सगर भाई के लिए इन्कार न कर सको | जब इन्होंने | 
घह्धिन कह कर मुझे सम्बोधित किया तो में अपने श्राठ-प्रेम को, जो 
एक बद्दिन के मन में भाई के लिए छुद्रतो तोर पर होता है, न 
रोक सकी । झगर साई को बदिन के यहाँ द्वी जगह न मिली तो 
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फिर कहाँ मिलेगी ?? और उस बहन को इस बात को मेंने यों 
समममा--हस जैसे साधुओं को, विश्राम के लिए चाहे जगह न 
मिले; मगर भाई को स्थान ज़रूर मिलेगा | 

तो जब, : हृज़ारों-लाखों वर्षा तक भारतवर्ष की यह संस्कृति 
रही है ओर वह प्रयत्व कर मिटाने से भी न मिट सकी है तथा 
इसीलिए जिसके दशेन यत्र-तत्र अब भी हो जाते हैं श्ौरःजब 
ऐसी बहिनें यहाँ बराबर जन्म लेती रहेंगी तो यह्‌ संस्क्ृति कभी 
भी न मिटेगो, न मिटेगी और भारत में इसका प्रचार 
ओर प्रसार फिर होगा। इसी ढरें पर जीवन का निर्माण 
फिर होगा | 

आपने राजस्थान के इतिहास में महान्‌ उदयन के जीवन को 
पढ़ा है। अध्ययन में पूर्ण, मननशील सगर दरिद्रता के कारण 
उखड़ा हुआ उदयन, नंगे पेर मारवाढ़ के रेतीले मेदानों को 
पार कर, चीथड़ों में ज्ञिपटाण जब सिद्धपुर पाटन पहुँचा तो उस 
भूखे युवक से वहाँ कौन पूछने वाला था कि तू भूखा है 
या तूने पेट भर लिया है । तू प्यासा है या पानी पी चुका है| 
तू दुखी है या सुखी ! ओर इस सत्य को भी उस समय कौन 
* जानता था कि यही उदयन वहाँ के वात्कालीन राजा सिद्धराज 
जयसिंद का मह्ामन्त्री धनेगा, फिर जयसिदह जिसके इशारे पर 
नाचेगा | उस समय के उस भूखे ओर दरिद्र उदयन को देखऋर 
इस सत्य को समझ भी कौन सकता था | 

ओर दो दिव का भूखा युवक उदयन जैसे-तैसे मालूम करके 
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एक जैन-धर्म-स्थान के बाहर जाकर बेठ जाता है। भूख के 
फारण उसका चेहरा कुछ उतरा हुआ है। सगर पर्म स्थान में 
आने-जाने वाला कोई भी उस भूखे को ओर नहीं देखता । 
था आने को तो रोज़ की तरह ही वहाँ बड़े-बड़े सेठ भी आये, 
जिनके गले में पड़े सोने के तोड़े और सिरों पर रक्खी सुनहरी 
फाम की हुई पगड़ियाँ, चमक रहीं थीं और जिन्होंने गुरु के 
दशेन किये और धर्स के नाम पर हज़ारों रुपये दान दिये; मगर 
उस भूखे युवक को ओर किसी ने आँख उठाकर भी न देखा । 
तो, यह्‌ समाज के लिए कज्जा की बात ही द्दो-सकती है। मन्दिर 
में लाखों रुपये चढ़ाये जा-सकते हैं | गुरु के नाम पर लबालब 
भरी हुई तिजोरियों के मुँह खोले जा-सकते हैं; मगर ग़रीब 
भाई की ओरे आँख उठाकर भी नहीं देखा जा-सकता । 
पड़ोसी चाहे कितनी ही द्रिद्रता का भार उठाये हुए जीवन 
में भटक रहा हो; मगर उसके लिये सेठों को सुद्ठियां बराबर 
फसी रहेंगी । ओर ऐसा ही अनुमव आज वहाँ घम-स्थान के 
घाहर बेठ कर उदयन ने किया। कई सेठ आये और बॉपिस 
चले गये ; सगर उस भूखे और दरिद्र उदयन की ओर किसी 
ने भी न देखा। 

मगर कुछ ही देर के बाद सिद्धपुर पाटन की रहने वाली 
घहिन लच्मीबाई वहाँ पर आई । उसने उस दरिद्र उदयन को 
पह्दोँ पर बेठे हुये देखा और पूछा--यहाँ किस लिये आये हो ?! 
और बह युवक बोला-- रोटी की तलाश में !? 
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क्या तुम्हारी जान-पदिचान का यहाँ पर कोई है !! लक्षो « 
बाई ने फिर पूछा । 
नहीं ॥! 

'फिर कैसे चलेगा ?! ़ 
क्या हुआ, बहिन ! में तो अपने पुरुषार्थ और भाग्य पर 
भरोसा कर यहाँ पर आ गया हूँ। यथा तो काम करके किसी 
महत्वपूर्ण पद को मैं प्राप्त करू गा या भूखा रहकर जीवन का अन्त. 
कर दूं गा--मेरे जीवन का यही उद्देश्य है--या ठो कार्य को सिद्ध 

करूँगा या कार्य करते-करते मर जाऊँगा |? 

मगर बह्विन ने फिर पूछा--भोजन किया है या नहीं । 

ते, उदयन बोला--'बहिन, भोजन किये बिना तो दो दिन 
हो गये ओर न जाने क्रितने दिन और बीत जायेंगे। मगर 
मुके भूख की चिन्ता नहीं है। यदि भूख की ही परवाह करता 
तो इतनी दूर से यहाँ कैसे चला आता ॥? 

ओर लक्ष्मीवाई का हृदय द्वित कर रह गया । उसने कदा-- 
6म मेरे साथ चलो, भाई !? 

में तुम्दारे साथ किस अकार चल बहिन! मेंने तुम्दारे यहाँ 
कोई पुरुषा्थ नहीं किया ! तुम्हारी कोई सेवा नद्दी बज्ञाई--फिर, 
तुम्दारे साथ मुफ्त की रोटी खाने के लिये किस प्रकार चले । 
क्यों कर चलूँ ९? 

तुमने मुझे बहिन कहा है और मैंने तुमको माई, फिर, भाई 
के लिये बहिन की रोटी मुफ्त की रोटी नहीं द्ोती । वहिन के 
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यहाँ अगर भाई रोटी खाता है तो भाई को पाप नहीं लगता । 
तुम कहीं के भी रहने वाले सद्दी और किसी भी क्रौम के सही, 
सगर जैन-घ्म ने हमें-तुम्दें माई-बद्िन के रूप में धस-स्नेह से 
बाँधा है.) इसलिये तुम मेरे घर पर चलो 

और बहिन लक्ष्मी बाई के इन शब्दों को सुनकर उदयन 
उठकर खड़ा हो गया । अपनी घम-बहिन के सात्विक आग्रह को 
बह्द टाल न सका। भाई का कलेजा जो था उसके ! 

अब उदयन रोटी लक्ष्मी बाई के यहाँ खाता ओर सारे दिन 
काम की तलाश में नगर में घुमता। लक्ष्मी बाई के कहने पर 
उसके पति ने भी उसकी सहायता की | उसे काम भी दिलवाया 
ओर रहते के लिए. एक अलग मकान भी दे दिया । सकान मिल 
गया तो वह अपने बच्चों को भी अपने पास ले आया | इस 
प्रकार इस युवक उदयन ने धीरे-धीरे प्रगति की ओर उत्थान के 
पथ पर वह आगे घढ़ा-तो, एक दिन वह्दी सिद्धपुर पाठन के 
महाराज का मद्दामन्त्री बना । उसके पुत्र ने शुजरात की 
संस्कृति का निमोण किया, जो कई सदियों तक वहाँ पर 
चलती रही | 

तो, मैं कहता हूँ, उदयन जो इतना ऊँचा उठा, वह इस 
साई-बहिन के बीच उत्पन्न दोने वाले निसंल प्रेम के कारण ही 
तो ! यह हजारों-लाखों वर्षोंसे चल्ली आने वालो इस संस्कृति 
के कारण ही है कि भारतवर्ष की वहिन के हृदय के द्वार भाई 
के लिये सबंदा खुले रहते हैं--उसमें भाई के लिए अगाघ 
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ककया तुम्हारी जान-पदिचान का यहाँ पर कोई है ?! कक्मो .. 


बाई ने फिर पूछा । 

“नहीं ।! 

(क्र कैसे चलेगा ?? 

क्या हुआ, बहिन! मैं तो अपने पुरुषाथ और भाग्य पर 
भरोसा कर यहाँ पर आ गया हूँ। या तो काम करके किसी 
महत्वपूर्ण पद को में प्राप्त करूँगा या भूखा रहकर जीवन का अन्त 
कर दूं गा--मेरे जीवन का यही उद्देश्य है--या तो कार्य को सिद्ध 
करूँ गा या कार्य करते-करते मर जाऊँगा |? 

मगर बढ्विन ने फिर पूछा-- भोजन किया है या नहीं । 

तो, उदयन बोला--बहिन, भोजन किये बिना तो दो दिन 
हो गये ओर न जाने क्रितने दिन और बीत जायेंगे। मगर 
मुझे भूख की चिन्ता नहीं है। यदि भूख की द्वी परवाह करता 
तो इतनी दूर से यहाँ कैसे चला आता ।” 

ओर लक्ष्मीवाई का हृदय द्विल कर रह गया | उसने कद्दा-- 
6म मेरे साथ चलो, भाई !? 

मै तुम्दारं साथ किस प्रकार चल वहिन ! मैंने तुम्दारे यहाँ 
कोई पुरुषार्थ नहीं किया ! तुम्द्दारी कोई सेवा नहीं धजाई--फिर, 
तुम्हारे साथ मुफ्त की रोटी खाने के लिये किस प्रकार चले । 
क्यों कर चले ?? 

“तुमने मुमे; बद्दिन कहा है. और मैंने तुमको माई, फिर, भाई 
के लिये वह्दिन की रोटी मुफ्त की रोटी नहीं होती । बहिन के 


हब मत 
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यहाँ अगर भाई रोटी खाता है तो भाई को पाप नहीं लगता । 
तुम कहीं के भी रहने वाले सही और किसी भी क्रीम के सही, 
मगर जैन-धर्म ने हमें-तुम्हे भाई-बहिन के रूप में घम-स्नेह से 
बाँधा है। इसलिये तुम मेरे घर पर चलो ॥? 

ओर बद्दिन लक्ष्मी बाई के इन शब्दों को सुनकर उदयन 
उठकर खड़ा दो गया । अपनी धर्म-बहिन के सात्विक आग्रह को 
बह टाल न सका। भाई का कलेजा जो था उसके ! 

अब उदयन रोटी लक्ष्मी बाई के यहाँ खाता और सारे दिन 
काम की तत्लाश सें नगर में घृमता। लक्ष्मी बाई के कहने पर 
उसके पति ने भी उसकी सहायता की । उसे काम भी दिलवाया 
ओर रहने के लिए. एक अल्लग सकान भी दे दिया | सकान सिल् 
गया तो वह अपने बच्चों को भी अपने पास ले आया | इस 
प्रकार इस युवक उदयन ने धीरे-धीरे प्रगति की और उत्थान के 
पथ पर बह आगे घढ़ा-त्तो, एक दिन पही सिद्धपुर पाटन के 
मद्दाराज का महासन्त्री बना | उसके पुत्र ने गुजरात की 
संस्कृति का निर्माण किया, जो कई सदियों तक वहाँ पर 
चलती रही। 

तो, में कहता हूँ, उदयन जो इतना ऊँचा उठा, वह इस 
भाई-बहिन के बीच उत्पन्न होने वाले निमल प्रेम के कारण ही 
तो ! यह दज़ारों-लाखों वर्षोंसे चल्ली आने वालो इस संस्कृति 
के कारण द्वी है कि सारतवर्ष की बहिन के हृदय के द्वार साई 
के लिये सबेदा खुले रहते हैं--उसमें भाई के लिए अगाध 
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प्रेम भरा है और जिसने भी उसे बहिन कह कर पुकारा वही 
उस प्रेम का अधिकारी होगया । 

बहिन लक्ष्मीबाई के त्याग, प्रेम और स्नेह से पूर्ण यह 
घटना लगभग ८०० वर्ष पुरानी है; मगर उसके सच्चे बलिदान 
के कारण वह आज भी जीवित है और हज़ारों-लाखों वर्ष तर 
जीवित रहेगी । सम्भव है, अनेक महानुभावों ने लाखों पीपध 
ओर सामयिकें की द्वोंगी, इस कीवन में सो और पिछले जीवन 
मे भी ! हज़ारों पारने भी कराये होंगे और इस प्रकार आत्मा का 
कल्याण भले - ही किया होगा; मगर लक्ष्मीबाई ने याद रखते 
योग्य यह एक ही बात की और वह उदयन का निर्माण करने में 
सफल्न हुई तो अमर होगई । 

तो, आज भी बहनों से मेरा यही कहना है कि वे अपनी 
संस्कृति की रक्षा करती हुई अगर विशाल-हृदया बनें तो घर का, नगर 
का, देश का ओर विश्व का कल्याण दवोने में फिर अधिक देर नहीं 
लगेगी। भाई भी अपने श्रोछे विचारों का त्याग करें ओर बहिन 
का निर्मल प्रेम प्राप्त कर उदयन की भाँति प्रगति के पथ पर आगे 
बढ़े' तो संसार का कल्याण होने में फिर कितने दिन छगेंगे। 
अधिक दिन नहीं। समाज में किसी भी कारण से अगर घुरे 
रीति-रिवाज़ पेदा हो गये हैं. तो--जिससे इन्सान की तरह भाई 
ओर वहिनों को जीवित रहना वहुत कठिन हो गया है तो मैं 
कहता हूँ, भारे और वहिन आगे वढ़े' ओर समाज के इन बुरे 
रीति-रिवाज़ों को समूल नष्ठ करदें। विश्व को कल्याण के पथ 
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पर अग्रसर करने के किये भाई और बहिन मिलकर एक नये 
समाज का निर्माण करें। 


जोधपुर | 
८घ-११-४५३ 


सदूगुरु 


थाज पुण्यतिथि है, एक पुण्यात्मा की! पुण्यात्मा के 
जोवन का प्रत्येक क्षण मंगलमय द्वोता है। सन्त पुरुष जिधर 
भी निकल जाते हैं, उघर के द्वी वातावरण को वे अपने जीवन 
के प्रकाश से चमकाते हुए चले जाते हैं | वास्तव में, उस ओर का 
चाहे कितना ही भी दूषित वातावरण क्‍यों न हो, क्रान्ति 
मचाकर वे उसमें आद्योपांत सुधार कर डालते हैं | एक अभिनव 
प्रकाश से प्रकाशित कर सद्यः स्नाता के समान उसे ग्रफुल्ल-बदन 
ओर पुलकित-मन वना डालते हैं। ऐसा शक्ति-सम्पन्न और 
तैओमय जीवन द्वोता है, एक सन्त का ! 

द्रअसल एक सन्त का जीवन सर्वेदा युद्ध-रत रहने वाला 
जीवन है। बह सघेदा युद्ध में संलग्न रहने वाला सिपाही है, 
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जो एक क्षण के लिये भी विश्राम करना नहीं जानता। सो 
रहा है, तो भी लड़ रद्दा है और जाग रहा है, तो भी लड़ रहा 
है। बुराइयों के विपरीत उसका युद्ध निरन्तर चत्नता रहता 
है । वास्तव में, वह ऐसा घांका सिपाद्दी है जो युद्ध के 
मोर्चे से हटना ही नहीं जानता । जिसने पीठ दिखाने 
का पाठ पढ़ा ह्टी नहीं है, इसके विपरीत वह तो क्रदम-क्रदम पर 
विजय प्राप्त करता हुआ अबाघ गति से अपने जीवन-पथ पर 
आगे बढ़ता है। धर्म-सममाव, स्वभाव समभाव ओर व्यक्ति 
समभाव को अपने हृदय में बसाये फिर वह जिधर भी निऊत्न 
जाता है, उधर द्वी की आत्माओं पर चढ़े मेल को दूर करता 
हुआ उसमें जीवन को ज्योति जगाता चला जाता है। स्वांतः 
सुखाय और परहिताय--दोनों ही प्रकार की भावनाएँ समभाघष 
से उसके हृदय में निवास करती हैं और वह सभी आत्माओं को 
सन्‍्मार्ग पर चलने के लिए प्रेरित करता हुआ एक दिन आवा- 
गमन के बंधन से मुक्त हो जाता है। ऐसा पवित्र ओग शिवमय 
लोवन द्वोता है, एक संत का ! 

ओर जब ऐसा सन्त गुरु के पद्‌ को सुशोमित करता ह--तो, 
ऐसा बह फेचल घाना बदल कर द्वी नहीं कर लेता। ढोंग रचाकर 
दी गुरु नहीं घन जाता । धोखा देकर द्वी उस गद्दी पर जाकर 
नहीं बेठ जाता । इसके विपरीत अपने इस स्थूल्न शरीर की सभी 
बासनाओं को त्यागकर ही गुरू के उस आसन को अहण करता 
है। अपनी सभी इन्द्रियों को अपने अधिकार में लेकर हो उस 


सदूगुरु 


थआ्राज पुण्यतिथि है, एक पुण्यात्मा की! पुण्यात्मा के 
जोबन का प्रत्येक क्षण मंगलमय द्वोता हैं। सन्त पुरुष जिधर 
भी निकल जाते हैं, उधर के द्वी वातावरण को वे अपने जीवन 
के प्रकाश से चमकाते हुए चले जाते है । वास्तव में, उस ओर का 
चाहे कितना ही भी दूपित वातावरण क्यों न हो, क्रान्ति 
मचाकर वे उसमें आद्योपांत सुधार कर डालते हैं | एक अभिनव 
प्रकाश से प्रकाशित कर सद्यः स्नाता के समान उसे प्रफुल्ल-चदन 
ओर पुलकित-मन वना डालते हैं। ऐसा शक्ति-सम्पन्न और 
तैज्ञोमथ जीवन होता है, एक सन्त का ! 

दरअसल एक सन्त का जीवन सदा युद्ध-रत रहने वाला 
जीवन है। वह सदा युद्ध में संलग्न रहने वाला सिपाही है, 
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जो एक क्षण के लिये भी विश्राम करना नहीं जानता। सो 
रहा है, तो भी लड़ रहा है और जाग रहा है, तो भी लड़ रहता 
है। बुराश्यों के विपरीत उसका युद्ध निरन्तर चलता रद्दता 
है । बास्तव में, वह ऐसा बांका सिपाही है जो युद्ध के 
मोर्चे से हटना ही नहीं जानता । जिसने पीठ दिखाने 
का पाठ पढ़ा ही नहीं है, इसके विपरीत वह तो क्तदम-क्दम पर 
विजय प्राप्त करता हुआ अबाघ गति से अपने जीवन-पथ पर 
आगे बढ़ता है। धर्म-समभाव, स्वभाव समभाव और व्यक्ति 
समभाव को अपने हृदय में बसाये फिर वह जिधर भी निऊत् 
जाता है, उधर ही की आत्माओं पर चढ़े मेल को दूर करता 
हुआ उनमें जीवन फो ज्योति जगाता चला जाता है। स्वांतः 
सुखाय और परद्िताय--दोनों ही प्रकार की भावनाएँ समभावष॑ 
से उसके हृदय में निवास करती हैं ओर वह समी आत्माओं को 
सनन्‍्मागे पर चलने के लिए प्रेरित करता हुआ एक दिन आवा- 
गमन के बंधन से मुक्त हो जाता है। ऐसा पवित्र ओगरू शिवसय 
जोवन द्वोता है, एक संत का | 

ओर जब ऐसा सन्त गुरु के पद को सुशोभित करता है--तो, 
ऐसा वह केवल घाना वद्ल कर ही नहीं कर लेता! ढोंग रचाकर 
दी गुरु नहीं बन जाता । धोखा देकर ही उस गद्दी पर जाकर 
नहीं घठ जाता। इसके विपरीत अपने इस स्थूल शरीर की सभी 
वासनाओं को त्यागकर ही गुरु के उस आसन को ग्रहण करता 
है। अपनी सभी इन्द्रियों को अपने अधिकार में लेकर दो उस 
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गोरवशाली पद पर दिराजमान्‌ होता है। अपने पुराने संस्कारों 
को सर्वथा भूलकर ही उस ओर जाता है। संसार के प्रपश्नों में 
फँसी हुई आत्मा को पूर्ण रूप से मुक्त करके ही बह उस पद को 
सुशोभित करता हैे--इसीलिए बह अपना बाना फेवज्ञ एक घार 
ही बदलता है। उसकी तोबा ऐसी नहीं होती, जिसको तोबा की 
हाजत हो | भारतवर्ष के एक मद्दान्‌ कवि ने कहा है-- 
वाना बदले सौ-सौ वार, बदले बाना तो बेडा पार ! 

सन्त अपना बाना एक बार ही बदला करते है--दूसरी बार 
बदलने की उन्हे ज़रूरत नहीं पढ़ती | वह संत ही क्‍या है, जिसने 
दूसरी बार वाना बदला। इस सम्बन्ध में जैनाचाये कहा करते 
हैं कि यह बेप इस अनन्त जीवन में कितनी द्वी बार प्रहण किये 
ओर मुह-पत्तियों ओर ओधघो के ढेर लगा दिये--तो, बार-बार 
के छोड़े हुये उन बालों से अनेक पहाड़ तो ढक दिये; मगर आत्मा 
के लिये क्या किया-छुछ भी तो नहीं। वेष बदल लिया, मगर 
वासना की गलियों में ठोकरें खाते ही फिरे, कुत्तों की भाँति 
विकारों की लड़ाई चलती ही रही--जीवन को बदल ही न पाये, 
जिधर भी गये, उधर प्रेम का सन्देश दे ही न सके, अज्ञान के 
अंधकार में ठोकरें खाने वाले मनुष्य को ज्ञान का प्रकाश न दे- 
सके--तो, ऐसे पेद्-गुझ बनने से क्या लाभ ? दूसरों की रोटियों 
पर पत्ते रहें और दिन-प्रतिदिन मोटे होते चले, मगर ज्ञान के 
प्रकाश को जाना भी नहीं और दूसरों को जताया भी नहीं--तो, 
क्या हुआ-छछ भी तो नहीं । 


सदगुंरु  शहेऊ 


चेले-चंटारियों को अपने चारों ओर इकट्ठा करके, बड़े-बड़े 
पोथों को अपने पास में रखकर ओर शरीर को खब फुल्ञा लेने 
पर ही कोई गुरु नहीं वन जाता । जो, अपने जीवन सें साधना फा 
गुरुत्व, विचेक का शुरुत्त और आचार का गुरुत्व लेकर चलता 
है, वास्तव में, गुरु तो वही है। ऐसे उस गुरु के पास में चाद्दे एक 
' भी चेला न हो, पुस्तकों के नास पर एक सी पुस्तक न हो और 
चाहे उसका शरीर कितना ही भी दु्बंल क्‍यों न हो; मगर फिर भी 
बह गुरु दै--क्यों कि प्रतित्षण उसकी आत्मा एक तेजोमय प्रकाश 
से दमद्मकर दूमका करती है। हृदय में एक अलोकिक आनन्द 
का स्त्रोत उमड़ा करता है, जिसकी शक्ति के सहारे बह सभी के 


जीवन को आननन्‍्द्मय घन्नाठा चलता है, उनकी आत्मा के मेल 
फो घोता चलता है। 


तो, आज जिस शुरू की हम पुण्य-तिथि यहाँ पर भनाने के 
लिये सभी एकत्रित हुये हैं, वास्तव में, वह गुरु ऐसा ही था। वह 
आत्मा ऐसी ही थी, जिसने आज के दिन अपने नश्वर शरीर 
को सुख-पू्रंक त्याग दिया था। तो, एक थे एक दिन उसका 
शरोर तो नष्ठ होना था ही, और वह आज के दिच नष्ट हो भी' 
गया; सगर उसकी आत्मा का प्रकाश अभो भी जगमगा रहा है । 
आज भी हज़ारों-जार्खों श्रात्माओं को अपने प्रऊाश से प्रकाशित 
कर रहा है। 'अनेकानेक नामधारी इन्सानों को वास्तव में 
इन्सान घना रहा हे-क्योंकि, साधना के क्षेत्र में वह वीर-गति 
को प्राप्त हुआ दै। संसार सें ज्ञान की सशाल को जल्ला कर यहाँ 
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से गया है--ओर उसके द्वारा जलाई गई वह मशाल आज भी 
जल रही है--तो, आज अगर हजारों-ज्ाखों उसको याद कर रहे 
हैं--उसके जीवन के अनुरूप अपने जीवन को बनाने को चेष्टा 
में संलग्न हें--तो, इसमें आश्चय करने की बात ही. क्या है। चले 
जाने के बाद, सन्त के द्वारा छोड़ा हुआ प्रकाश तो ऐसा ही 
होता है, जो, सदा और सबंदा सभी को इसी प्रकार अपनी ओर 
आकर्षित करता रहेगा । उनमें ज्ञान की अखंड ज्योति जाता 
रहेगा। मुक्ति के माग पर अग्रसर करता रहेगा। 

तो, इसी सत्य का विश्लेषण करते हुये एक दिन आचाये ने 
अपने शिष्य से कहा--साधना के क्षेत्र में भी दो प्रकार के जीवन 
आते हैं । एक प्रकार के वे है, जो सिंह की भाँति इस ज्षेत्र में 
प्रवेश करते हैं। अपनी आत्मा को भली प्रकार से बलवान बना 
कर यहाँ पर श्ते हैं--तो, यहाँ पहुँचकर फिर भय नहीं खाते । 
डर नहीं जाते । वास्तव सें, उनका आचरण विशुद्ध, भय-रह्वित 
ओर निरावलम्ब होता है। तो, , वे स्वप्त में भी अपनी साधना 
से मुख नहीं मोड़ते | दुख पढ़ता है तो वे घबड़ा नहीं जाते, सुख 
आता है तो वे खुशी से फूल नहीं जाते । सिंह की तरह द्वी इस 
ज्षेत्र में प्रवेश करते हैं और दुख में, कष्ट मे, अपमान के समय 
में ओर हज़ारो के घीच में वह सिंद्द के समान ही खड़े होते हैं । 
इस कठिन-कठोर मागे पर वरावर आगे और और आगे बढ़ते 
रहते हैं। ओर दूसरो प्रकार के वे हैं जो इस मार्ग की कठिनाई, से 
डर कर, गींदड़ के समान, क्षेत्र को छोड़कर भाग जाते हैं | युद्ध 
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के मोर्च पर डटकर खड़े नहीं रह पाते--पीठ दिखाकर कायर की 
भाँति कत्तेव्य से विमुख दो जाते हैं । तो, ऐसे कायर ओर कत्तेव्य- 
अ्रष्ट की मृत्यु उसके लिए अपार कष्ट का कारण बनती है। 
मरते समय उसे अपार फष्ट का सामना फरना पड़ता है--और 
तब, चह बेदना से चीखता और चिल्लाता है; मगर मौत के 
फ़रिश्ते उसे बांध कर ले जाते हैं--तो, दुनिया वाले भी उसे भरे 
हुये कुत्ते के समान घसीट कर फेंक देते हैँं--इसलिये कि वह 
सढ़कर उनके बीच सडाँद पेंदा न करे । 
मगर शेर, शेर की भाँति ह्वी जीवल धारण करता है और 
शेर की तरह ही मत्यु का आलिड्गन भी ! वह सौत को देखकर 
घब्रड़ाता नहीं, डर नहीं जाता । वह तो शेर की तरद्द हो जोबित 
रहता है और शेर की तरह ही मृत्यु की गोद में बेठ जाता है । 
अन्तिम घडियों में भी उसके ज्ञान-द्शन ओर चारित्र की चमक 
कम नहीं होतो-तो, वह मृत्यु के बाद भी अपने चरित्र की 
चमक को छोड़ जाता है। वह तो शेर की तरह ही गरज्ज-तरज 
के साथ यहाँ आया भी और जब यहाँ से गया तो शेर को 
तरह गरज कर द्वी यहाँसे गया भी ! तो, उसकी अन्तिम गरज 
की आवाज़ फिर हज़ारों वर्ष तक यहाँ पर गूंजती रहती है । 
उसके चरित्र का उज्ज्वल प्रकाश बराबर हज़ारों वर्षों तक 
दूसरों को मार्ग दिखाता रहता है--पथ-प्रदर्शन का काय करता 
रहता है। तो, उनके चले जाने के बाद लोग उनका नाम लेकर 
स्वयं को, गोरवान्वित हुआ अनुभव करते हैं, उनकी जयन्ती 
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से गया है--ओर उसके द्वारा जाई गई वह मशाल-आज भी 


जल रही है--तो, आज अगर हज़ारों-जाखों, उसको याद कर रहे । 
हैं--उसके जीवन के अनुरूप अपने जीवन को बनाने की चेष्टा 


में संलग्न हैं--तो, इसमें आश्चय करने की बात ही. क्या है । चले 
जाने के बाद, सन्त के द्वारा छोड़ा हुआ प्रकाश तो ऐसा ही 
होता है, जो, सदा ओर सवबेंदा सभी को इसी प्रकार अपनी ओर 
आकर्षित करता रहेगा | उनमें ज्ञान , की अखंड, ज्योति जलाता 
रहेगा। मुक्ति के मागे पर अग्रसर करता रहेगा । 

तो, इसी सत्य का विश्लेषण करते हुये एक दिन आचाये ने 
अपने शिष्य से कह्ा--साधना के क्षेत्र में मी दो प्रकार के जीवन 
आते है । एक प्रकार के वे हैं, जो सिद्द की भाँति इस क्षेत्र में 
प्रवेश करते है। अपनी आत्मा को सत्नी प्रकार,से बल्वान बना 
कर यहाँ पर ञआाते हैं--तो, यहाँ पहुँचकर फिर भय नहीं खाते । 
डर नहीं जाते । वास्तव में, उनका आचरण-विशुद्ध, मय-रद्दित 
ओर निराचलम्ब द्वोता है। तो, वे खप्न में भी अपनी साधना 
से मुख नही मोड़ते | दुख पड़ता है तो वे घबड़ा नहीं जाते, छुख 
आता है तो वे खुशी से फूल नहीं जाते | सिंह की तरह दी इस 
क्षेत्र में म्वेश करते हैं ओर दुख में, कष्ट मे, अपमान के समय 
मे ओर हज़ारों के धीच में वह सिंह के समान ही खड़े द्वोते हैं । 
इस कठिन-कठोर सार्ग पर वरावर आगे और और आगे घढ़ते 
रहते हैं। और दूसरी प्रकार के वे हैं जो इस मार्ग की कठिनाई से 
डर कर, गींदड़ के समान, क्षेत्र को छोड़कर भाग जाते हैं। युद्ध 


१,<र्नी........२०० |००-#- मन" मोड 


हे सदगुर: २४६ 


के मोर्च पर डटकर खड़े नहीं रह पाते--पीठ दिखाकर कायर की 
भाँति कत्तेव्य से विमुख हो जाते हैं | तो, ऐसे कायर ओर कत्तेव्य- 
अ्रष्ट की मृत्यु उसके लिए अपार कष्ट का कारण बनती है। 
सरते समय उसे अपार कष्ट का सासना करना पड़ता है--ओर 
तब, वह बेदना से चीखता ओर चिल्ज्ञाता है; सगर मौत के 
फरिश्ते उसे बांध कर ले जाते हैं--तो, दुनिया वाले भी उसे मरे 
हुये कुत्ते के समान घसीट कर फेंक देते हैं--इसलिये कि वह 
सड़कर उसके बीच सढाँद पेदा न करे । 
सगर शेर, शेर की भाँति द्वी जीवन धारण करता है और 
शेर की तरह ही मृत्यु का आालिज्षन भी ! वह मौत को देखकर 
घबड़ाता नहीं, डर नहीं जाता । वह तो शेर की तरह दो जोवित 
रहता है और शेर की तरह्द दी मृत्यु की गोद में बेठ जाता है । 
अन्तिम घढियों में सी उसके ज्ञान-द्शन और चीरित्र को चमक 
कम नहीं होती-तो, वह मृत्यु के घाद भी अपने चरित्र की 
पघमक को छोड़ जाता है। वह तो शेर की तरद्द द्वी गरज-तरज 
के साथ यहाँ आया भो और जब यहाँ से गया तो शेर को 
तरह गरज कर ही यहाँ से गया भी ! तो, उसकी अन्तिम गरज 
की आवाज़ फिर हज़ारों वर्ष तक यहाँपर गूंजती रहती है । 
उसके चरित्र का उज्ज्वल प्रकाश वरावर हज़ारों वर्षों तक 
दूसरों को मार्ग दिखाता रहता है--पथ-प्रद्शन का काय करता 
रहता है। तो, उनके चले जाने के बाद लोग उत्तका नाम लेकर 
स्वयें को गौरवान्वित हुआ अनुभव करते हैं, उनकी जयन्ती 
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होकर संसार को लुटाता हो। मानवों के ल्ाभाथ उसको 
विखेर करता दो। तो, आज-कल जब कभो साघु-मंडली के 
घीच सत्य से ओत-ग्रोत विचारों को संधार के सम्मुख प्रकट 
करने की वात उठ खड़ी होती है तो, अक्सर में देखता हूँ कि 
अधिकांश साधु उस समय दुस दवाकर मौन साथ लेते हैं। 
हाँ? कहने में भी हिचफँचाते हैं--तो, मुझे बड़ा अचम्भा होता 
है। और उस समय में सोचता हूँ--ऐसे साधक का जीवन किस 
काम का, जिससे सत्य का प्रकाश न हो। जीवन की समस्या 
को सुलकाने का समय आये तो, वह गूँगा बन जाये। बगलें 
भाँकने लगे । देते समय तो ऐसी कृपणता से काम ले अथवा 
जिसके पास देने के लिए कुछ भी न हो ; मगर लेते समय दोनों 
हाथों से बटोरे--और इस तरह दूसरों को उल्लू बना कर 
संसार में जीवित रद्दे, मोज उड़ावे ओर साधु-बेश को भी 
लज्जित करे। तो, ऐसे साधु अधिक दिनो तक क्रायम नहीं रह 
सकते--अघ समय आ गया है, या तो वे स्वयें में आमूल 
परिवत्तेन करलें--अथवा इस वेश को ही त्याग दें । 

में सोचता हूँ, अब समय आगया है. कि साधु भगवान्‌ की 
वाणी को स्वयं में साकार करें, आचार्यों के पवित्र वो्लों को हृदय 
में बसायें और गुरु के नाम पर जीवित रहने की ल्ञालसा को 
त्याग दें। क्तेव्य-पालन के द्वेतु अपनी खुद की वुराइयों, सघ की 
बुराइयों और समुदाय को घुराइयों से मरदों को तरह से लड़ें । 
अज्नान के अंधकार को दुर भगादें और ज्ञान के प्रकाश में दमदम 
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फर दमकें । जब साधु-वेश में उनके जीवन का यद्दी लक्ष्य है तो 
उसको पूरा करें। सत्य को सत्य कहने में डरे लीं और असत्य 
के लिये हाँ? न कहें । तमी वे इस संसार में स्थिर रह सकेंगे, 
अन्यथा नहीं। तो, क्रायम रहना अगर चाहते हो, संसार में 
ज्ञीवित रहना अगर चाहते हो-तो, अपनी ओर ससार की 
चुराइयों से जूक पढ़ो, उन पर बिजय प्राप्त करो और एकान्त में 
दी नहीं, हज़ारों आदमियों के बोच में भी केवल सत्य ही कहो | 
आज जिस पूज्य सन्त की पुण्य-तिथि मनाने के लिये हम सब 
यहाँ पर एकत्रित हुये हैं, वह सन्त ऐसा ही था। पुज्य शोभाचन्द्र 
जो महाराज एक ऐसे ही संत थे। उनके जीवन के सम्बन्ध में 
उन्हीं के शिष्य सह : मन्‍्त्री पं० मुनि श्री हस्तीमल जी महाराज 
ने अभी-अभी आप सबसे बहुत-कुछ कहा है। वह सब-कुछ सुनने 
का मुझे भी मौक़ा मिला है--तो, में तो यही सममता हूँ कि पूज्य 
शोभाचन्द्र जी महाराज लगी आग को बुझाने में बहुत द्वी चतुर 
थे। उन्हें यह बात पसन्द दी न थी कि विह्वेप की आग कहीं पर 
सुल्नग रद्दी हो और वह खड़े-खड़े उस 'आग का तमाशा देखते 
रहें। न सन्त ऐसा करता है ओर न उन्होंने ही किया । तो, वह 
संसार में आज भी जीवित हैं और चिरकाल तक जीवित रदेंगे । उनके 
द्वारा प्रदत वह महान्‌ प्रकाश सबेदा अनेकों को प्रकाश देता रदह्देगा- 
क्‍्योंकिएक सन्त का प्रकाश समूचे विश्व के कल्याण के लिये होता है। 
सगर इस दुनियाँ में आग लगाने वाले भी सन्त होते हैं-नास- 
मात्र के वे सन्‍त ! जिन्हें सन्‍त कद्दते हुये मी जिहा रुकती है, जो, 
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धर्म के और जातीयत्ता के नाम पर आग लगा देैने में बहुत ही 
पढु होते हैं। और उनकी लगाई हुईं आग बह इत्तनी विषम 
होती है कि अनेकों का अकल्याण कर डालती है। उस आंग से 
जलता हुआ पुत्र अपने पिता के मुक्राबले "पर खड़ा ह्वो जाता है; 
भाई-भाई का दुश्मन हो जाता है। ब्राह्मण अपने जाति-भाई 
ब्राह्मण पर ही चढ़ दौड़ता है. और वेश्य वेश्य पर ज़ोर-आजमाई 
करता है। ऐसी होती है वह आग ! मगर जो वास्तव में 
सन्त द्वोते हैं, वे सभी का कल्याण चाहते हैं। आग लगाने का 
नहीं, आग बुमाने का कार्य करते हैं. । अन्धकार के विकार को 
जाग्रत करके किसी को भी विनाश के पथ पर नहीं ढकेलते । वे तो 
सर्वदा सत्य से ओत-प्रोतत द्वी बात कह्दते है--जीवन-प्यन्त सत्य 
की रक्षा के लिये द्वी लड़ते हैं ओर जब सच्ची बात कहने का कोई 
अवसर आता है. तो सच्ची बात द्वी कद्दते हैं। उस समय वे डर 
नहीं जाते, मिककते भी नदीं। उस समय वे सम्प्रदाय को महत्त्व 
नहीं देते, वे तो सत्य बोलकर सत्य की द्वी रक्षा करते हैं--उस 
समय उनको इस वात की चिन्ता भी नहीं सताती कि उनके सत्य 
घोलने से सम्प्रदाय का मान बढ़ रद्दा है या घट रहा है। न उन्‍हें 
अपनी प्रतिष्ठा की ही चिन्ता होती है। उस समय तो वे केवल 
सत्य को प्रकाशित करना दी अपना एक-सात्र कत्तेज्य सममते हैं 
ओर अपने उसी कत्तेज्य का पालन करते भी ई--तो, ऐसे होते 
हँ--सनन्‍्त ! 

ओर पृज्य शोभाचन्द्र जी मद्दाराज भी एक ऐसे ह्वी सन्त थे ! 


| 
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शान्त मंद ओर कोमल-हृदय ! सत्य-वक्ता और असीम साहस 
वाले ! बह अपनी वात को साधारण ढेंग में सब के सासने रख 
देते और उनकी उस बात का सब पर गहरा प्रभाव पड़ता । 
पतदिन्न हृदय फी सच्ची बात सच के हृदय की विद्देषाग्नि को शान्त 
कर देती--ओऔर किसी कबि की यह वाणी पूर्णतः चरिताथ दो 
जाती-- । 

हम आय बुझाने वाले हैं, हम आग लगाना क्या जानें ? 

जब शोभाचन्द्र जी महाराज एक सच्चे गुरु थे--तो, आग 
लगाने का कार्य वह क्‍यों कर कर सकते ये--ओऔर न कभी उन्होंने 
किया ही ! वह तो उस आग को बुकाना जानते थे और इसी 
पविन्न कार्य को करते भी थे | तो, यह कहना सत्य ही है कि पूज्य 
शोभाचन्द्र जी महाराज में वे सभी गुण मौजूद थे जो एक सच्चे 
' शुरु में हुआ करते हैं। 

आज जब वह प्रसंग आ गया है तो इस पर भी थोड़ा 
प्रकाश डाल दूँ । भ्रमवश अनेक भाई साधु को ही गुरु समझते 
हैं; मगर साधु ओर गुरु में बहुत अन्तर होता है। घास्तव में, 
साधु वह है--जो साधना के सागर पर अग्रधर हो रहा है । 
जीवन की सन्ज़िल पर चल रहा ऐे--ओर शुरु वह, जो उस 
मागे की लम्बाई को बहुत अंशों में तय कर चुका है और इस 
योग्य घन गया है कि दुसरों फो भी सही सागे दिखला सके, 
उनके जीवन की गुत्थियों को सुलका सके । तो, साथता करने 
घाले साधु तो अनेकानेक हो-सकते हैं; मगर गुरुत्व का भार 
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उठाने वाले, सच्चे गुरु के पद को सुशोभित करने वाले गलियों 
पर गिने जाने योग्य ही साधु निकल पाते हैं। तो, गुरु भी साधु 
ही होते हैं; सगर प्रत्येक साधु गुरु हो, ऐसा नहीं हो सकता और 
नहोता दी है । यह सम्भव भी नहीं है। 

जहाँ साधु का कार्य एकमुखी द्वोता है, वहाँ गुरु का बहु- 
मुखी ! साधु तो केवल अपने जीवन को ही मांजता है, सगर गुरु 
अपने जीवन को तो मॉजता ही है, साथ ही दूसरों के जोवन को 
भी साँजता है । वह जीवन की चुराइयों के साथ खद भी लड़ता 
है ओर दूसरों को भी लड़ना सिखाता हैं। और बुराइयों से लड़ते 
हुये वह स्वयं भी देवत्व, इेश्वरत्व और परम ब्रद्मत्व की ओर 
क़दम बढ़ाता है “और दूसरो को भी उस ओर जाने की प्रेरणा 
देता हैं। उस समय उन दूसरों से वह कद्दता है--इश्वरत्व की 
ओर आगे बढ़ो, हम जीवन की मन्ज़िल को ज़रूर पार कर 
लेंगे--संसार की कोई भी शक्ति हमें उस ओर जाने से रोक नहीं 
सकती । ओर इस तरद्द अपने ज्ञान के प्रकाश में वह उस युद्ध 
के मोच के सभी सिपाद्दियों को निरन्तर उत्साहित करता रहता 
है--आओऔर स्वयं भी सफल-मनोरथ होता है और दूसरों को भी 
सफल बनाता है।तो, शुरु और साधु में बहुत अन्तर है। 
साधु केवल साधु है; मगर गुरु, गुरु और साधु दोनों हो है । 
वह साधु तो है ही; मगर गुरु भी है । 

लेकिन आज-कल जो-कुछ देखने में आ रहा है, वह बहुत 
ही दुखप्रद है। आज तो सभी वे, जो साधु का वाना पढ्विने हुये 


कक तल वर हक न रो न अर आर अं अल अल 
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हैं और दरअसल साधु भी नहीं हैं, जिनका कमाल केवल इसी 
बात में है कि उन्होंने भोत्षी-भाज्ञी जनता को वेबकूफ़ बनाने के 
विविध उपाय खोज निकाले हैं, वे सभी शुरु बने बेठ हैं ओर 
गुरु के सानतीय पद्‌ को भी ल्जा रहे हैं। उन्हे अपने या 
पराये जीवन को माँजने से क्‍या मतत्ब--उन्‍्हें तो जिन 
घातों से मतलब है, बिना परिश्रम किए वह मतलब पूरा हो 
जाता है। भाँग, गाँना, चरस उन्‍हें पीने के लिये मिलना चाहिए 
ओर वे उन्हें पीने के रिये मित्न जाते हैं--साथ ही रबढ़ी वरगेरह 
का लवाज्मा सी, जिससे खुश्की दबी रहे । फिर, उनके 
लिए तो चारों ओर आनन्द दै। दुनियाँ जाये चूल्हे 
में, उन्हे क्या मतत्तव ! ओर दरअसल फुछ मतल्नब होता 
भी नहीं है । नशे के बीच उन्हें तो सारी दुनियाँ एक 
भुनगा नज़र आती ह--उसकी वे क्‍या परवाह करें और 
करते भी नहीं हैं | 


सगर चाहते यह हैं कि ससार में सर्वोपरि मान-सम्मान 
उन्हें मिले । जनता का मस्तक दर समय उनके चरणों में रक्खा 
रहे । उनको आज्ञा का अच्षेरशः पालन हो। और अपनो इस 
इच्छा की पूर्ति के लिये फिर वे किसी के सुखी घर में आग 
लगवा देने में भो आगा-पीछा नहीं सोचते । वे जघन्य से जघन्य 
काय को भी बड़ी आसानी से कर डाजञते हैं और खश होते 
हैं। गुरु और साधु के नाम को लजाने वाले ये भूठे साधु 
और गुरु ! तो, ऐसे लाखों झूठे साधु और इसीलिए गुरुओं 
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से बचने की सलाह जनता को देना में अपना क्षत्तव्य 
सममता हूँ | 

इस सम्बन्ध में एक वात मुमे और याद आरही है, एफ 
बार एक जिज्ञाप्ु ने मुझसे पूछा--महाराज, शुरु कोन होते 
हैं?! तो, उसके इस प्रश्न के उत्तर में मैंने उससे कह्ा--शुरु वह 
है, जो अपने शिष्य को सो एक सफल गुरु, एक आदर्श गुरु 
बनादे। एक भोंडा पत्थर हमारे सम्मुख पढ़ा हुआ है; मगर 
हम उसमें जीवन नहीं डाल पाते हैं--क्योंकि, हम उस विज्ञान 
को नहीं जानते, लेकिन एक कलाकार उसकी आकृति को 
बिल्कुल घदल डालता है। उसके भोडिपन को सिटाकर उसको 
एक सुन्द्र रूप प्रदान कर देता है, जिसमें से जीवन भाँकता 
हुआ-सा प्रतीत होता है। और उस कल्लाकार के समान ठीक 
यही काये एक शुरु का भी है। वह एक सोती हुई आत्मा मे 
जीवन फूंक कर उसे जगा देता है--ओर अन्त में अपने-मैसे 
ज्ञान से उसे परिपूर्ण कर देता है, तो ऐसा द्वोता है, एक गुरु / 
एक सच्चा गुर ! 

ओर पृज्य शोभाचन्द्र जी मद्दाराज एक ऐसे द्वी सच्चे और 
सफल गुरु थे, जिन्होंने अपने शिष्य श्री हस्तीमल जी मद्दाराज 
को एक योग्य (गुरु वनाकर अपने गुरु के कत्तव्य का पूर्णतः 
पालन किया। उन्‍होंने संसार की आऑधेरी गलियों में ठोकरें 
खाते हुए एक व्यक्ति को अपनी शरण में लिया और विश्व 
के कल्याणा्थं अपना-जैसा बनाकर छोड़ दिया । ऐसे 
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सामथ्येवान्‌ गुरु के चरणों में श्रद्धाज्ञी आर्पित करते हुए 
में गौरव का अनुभव करता हूँ। 


जोधपुर | 
६-प-४३ 


सनन्‍्त-दशेन 


किसी भी महापुरुप अथवा सन्त के जीत्रन को जब कभी भी 
हम अपने सम्मुख लाते हैं तो ऐसा मालूम पड़ने लगता है-- 
मानो, रंग-विरंगे और सुगन्धित फूज्ञों का एक विशाल बाग 
हमारे सामने साकार हो उठा है। ओर जिस प्रकार उन रंग- 
विरंगे फूर्जों को सुगत्ध से क्रित्ती भी मनुष्य का मन आननन्‍द- 
विभोर दो उठता है, ठीक उसी तरह महापुरुष के गुण रूपी 
फूलों की छखुगन्ध भी मन की वृत्तियों में पविन्न आनन्द की चल- 
लहरी-सी प्रवाहित कर देती है -। तब, मनुष्य की कलुपित 
भावनाएँ शान्त हो जाती है और वह पवित्र उस चल-लद्दरी में 
आत्मसात हुआ निरन्तर नआगे घढ़ता है । वात््तव में, ऐसा 
पविन्न, ऐसा निर्मेल और ऐसा ग्रभावोत्पादक जीवन होता है-- 
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एक सन्त का ! 

बेसे सन्त रवयें में एक इकाई है, मगर अनेक सद्रुणों अथवा 
अनेकानेक अच्छाइयों के रूप में वह अनेकों जीवन का सत्य 
धारण किये रहता है। यद्दी कारण है जो अनेक जीवन उससे 
प्रेरणा प्राप्त करते हैं। अनेक जीवन उससे लाभान्वित होते हैं । 
अनेक जीवन अंपने जीवन की सत्यता को प्राप्त कर सन्मार्ग के 
पथ पर्र, वास्तविकता और पवित्रता के सागे पर आगे बढ़ 
ज्ञाते हैं--तो, इहलोऊ में जीवन की सर्वोत्तम ऊँचाई प्राप्त कर 
उस लोक में मोक्ष को प्राप्त करते हैं । मोक्त को प्राप्त करते हैं 
ओर जीवन-मरण के बंधन--आवागमसन के चक्कर से छूट 
जाते हैं । 

तो, ऐसा होता है, एक सन्‍्त ! एक महापुरुष ! किसी विशेष 
रंग ओर किसी विशेष बनावट के कपड़े पद्दिन लेने, सिक्षा-पात्र दवाथ 
में ले-लेने ओर सिर मुडा लेने से ही कोई मनुष्य सन्त नहीं बन 
जाता | यह किसी भी महापुरुष का बाहरी जीवन है, उसका 
अन्‍न्तरंग जीवन नहीं। यह किसी भी सन्त की बाहरी परिभाषा 
है। उसके अन्दरूनी जीवन की पंरिसाषा नहीं ' इसीलिये उसके 
भीतरी 'जीवन के सम्बन्ध में कुछ कहते समय हम उसके सन 
में निद्चित सदूगु्ों का ही बखान करते हैं ओर उन्हीं से 
प्रभावित भी होते हैं । 

तो, इस तरह जब एक सन्त का जीवन दो प्रकार का है तो 
प्रश्त 'होता है कि उसके बाहरी और अन्वरंग जीवन में से 


२६२ : जीवन की पाँखें 


पहिले कीनसा जीवन प्रारम्भ' होता है ? उसके जोवन के अन्दर 
निश्चयभाव पहिले आता है या व्यवहार ? तो, इसके उत्तर में 
जैन-संस्कृति तथा इस परम्परा के अन्य आचार्यों ने एक-स्वर से 
कहा कि पहिले निश्वयभाव का आगमन द्वोता है ओर बाद में 
व्यवहार आता है। साथ ही निश्चय की परिभाषा बतलाते ' 
हुये उन्होंने कहा क्लि निश्चय का अर्थ है--अपने मन में किसी 
आदरश अथवा लक्ष्य को स्थापित करना । जुब मनुष्य जीवन 
की वास्तविकता को समझ जाता है तो वह सोचने लगता है 
कि वह कौनसे मार्ग पर आगे बढ़े, कौनसी प्रेरणा लेकर चले-- 
तो, मोक्ष को प्राप्त करले | ओर जब्र वह भली प्रकार से सोचने 
के उपरान्त किसी मार्ग पर चलना तय कर लेता है--वहू यह 
निश्चित कर लेता है कि इस मार्ग पर बढ़ते हुये वह संसार की 
चुराइयो से लड़ेगा और अच्छाइयों को ग्रहण करेगा--तो, फिर 
उसे व्यवहार में लाता है। तो, निश्चित-भाव पहिले और व्यवद्दार 
बाद में आता है। 

मनुष्य के मन में अनेक विकार सोजूद हैं ओर अनेक घरावर 
जन्म लेते रहते द॑ | काम, क्रोध, मद, लोभ, अद्दंकार, घुणा और 
ह्वेप उनसे से कुछ हैं । वास्तव में, अपने इन्हीं विकारों के कारण 
मनुष्य अपने जीवन को वाद कर लेता दे । इस प्रकार उसने 
अरब तक अपने अनेक जन्म वर्चाद कर लिये हैं ।वासवाओं में 
लिप्त रहने के कारण द्वी उसने हमेशा दिव्य ऐश्वर्थ को खो-दिया 
है। उप्तके जीवन में जो देवत्व है, ईश्वरो तेज है, जो परमात्म- 
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हत्व भरा है, अपने इन्ही विकारों के कारण उसको माँकी वह 
कभी नहीं ले सका है । एक प्रकार से वह जागता हुआ भी सोता 
हुआ सा रहता है। संसार की अंधेरी गलियों में भटकता हुआ 
न वह अपने जीवन को पहचानने की कोशिश करता है ओर न 
दूसरों के जीवन की ओर ही ध्यान देता है ' तो, अगर परमात्म 

तत्व की मोंकी करनी है, अगर अपने इश्वरीय तेज को जगाना 


है. तो अपने जीवन को मोड़ देना ही होगा । कोई मार्ग निधोरित 
करना ही होगा । 


सगर अकेले संकल्प से भी कार्य नहीं सघता | अपने सकल्प 
को मूतते रूप देता, उसे अमली जामा पदहिनाना भी परम 
आवश्यक है। फिर, साधना की सहायता से उसे जीवन के 
कण-कण में व्याप्त कर लेना भी जरूरी है। और एक सन्त 
यही करता भी है। इसीलिए उसके बाहरी और भीतरी दोनों 
ही स्वरूप बदल जाते हैं। वास्तव में, सन्‍त अपना मन, अपना 
जीवन, बाणी, कम, हाथ और पेर इस प्रकार अपना सब 
कुछ बदल डालता हे ! वह शरीर के एक-एक अंग फो बदल 
देता है। साधक को इसी स्थिति का वर्णन करते हुए भगवान्‌ 
महावीर एक स्थान पर कहते हैं-- ४ 

हे साधक !' जब तेरे हयथ, तेरे पर, तेरे नेत्र ओर तेरे घोल 
तेरे नियन्त्रण में होते हें--तेरी सभी इन्द्रियाँ तेरे संकेत पर 
साचती हैं--तो, तेरे दाथ-पेर वही काये करते हैं, जो-कुछ तू 
उनसे करघाना चाहता है। तेरी आँखें वही देखती हैं, जो-कुछ 
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तू देखना चाइता है । तेरे कान्न वही सुनते हैं, जो-छुछ तू सुनना 
चाहता है। तेरी जिह्ता वही बोलती है, जो-छुछ तू बोलना 
चाहता है। तेरा सन भी वही सोचता है, जो-कुछ तू सोचना 
चाहता है । ष् 

वास्तव में, सन्‍त की इन्द्रियों की ऐसी ही स्थिति होती है। 
साधारण मनुष्य की-सी इन्द्रियों की भाँति उनकी यह मजाल 
नहीं द्वो सकती कि सन्त की आज्ञा के विपरीत वे कांय कर सकें। 
सन्त जिस आवाज़ को सुनना चाहता है, सन्त के कान फेवल 
उसी आवाज़ को सुनेंगे। सन्‍त जिस बात को जिस हंग में 
कहना चाहता है; उसकी जिह्ा ठीक उसी ढेँग से केवल्न उसी 
वात को कहेगी। यह नहीं द्वो सकता कि वह चाहे सोचना 
छुछ और--ओर उसका मन सोचे कुछ ओर ! .उसका सन 
उसके नियन्त्रण से वाहर निकल कर जीवन के किसी भी क्षेत्र में 
स्वतन्त्र दौड़ नहीं लगा सकता | अगर सन्त को अपनी इन्द्रियों 
पर इतना व्यापक अधिकार न हो तो फिर वह सन्त ही कैसा ? 

आज जिस सन्त की पुण्य-तिथि मनाने के लिए आप सथ 
यहाँ पर इक्ट्ठे हुए है, वह कैसा था--आप में से अनेक उसके 
चरित्र को जानते हैं। वास्तव में भूधघर” जी स्व्रामी का अपने 
जीवन पर असीम अधिकार था। माग्ने वाले ने उन्हें मारा; 
मगर उनकी किसी भी इन्द्री ने बचाव की कोशिश न की । मानो, 
इस समन्‍त का शरीर जड़ था ओर छुल्दाड़ा चलाने वाले ने 
उस पर कुल्दाड़ा चत्ना दिया। तो, शरोर का एक रोम भी 
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सहमा नहीं, घचाव करने के लिये उसने कोशिश भी न 
की--चोट पढ़ती रही, सगर वह मुस्कराते रहे और अन्तस्में 
अहिंसा के सम्मुख हिंसा नत-मस्तक हुई--मारने वाला सन्त 
के चरणों सें कुक गया । तो, सन्‍्त-वाणी आशीवांद की 
अविराम वर्षा-सी करने लगी । 

तो, सन्‍त इस संसार में फूलों फी वर्षा करने के लिए आते 
हैं--अम्त चाँटने के लिए आते हैं; सगर दानव 
इसीलिए जन्म लेते हैं. कि वे संसार में विष का वितरण करें, 
फूर्त्तों की बर्षा करने वालों को मिटा डालें। अज्ञान के द्वारा 
जो-कुछ भी होजाय, वही थोड़ा है। अज्ञानी मनुष्य जो-कुछ 
भी कर डाले, उसकी दृष्टि में घह्दी ठीक है. । क्योंकि, 
चह अज्ञानी सनुष्य जानता ही नहीं कि सन्‍त तो अपने जीवन 
को माँनता हुआ अपनी आत्मा और विश्व दोनों का कल्याण 
करना चाहता है । चाहे उसे लाठियों, तलबारों, ई'ट-पत्थरों 
किसी से भी सारिये, मगर मारने वाले के भ्रति उसके सन में 
घृणा और ह्वेष नहीं जागेंगे । उसके शरीर से खून जरूर बहेगा; 
लेकित उसके सन से खून नहीं निकलेगा | वहाँ तो अहदिसा ओर 
प्रेम की ,धाराएँ ही बहती रहेगी। उसका मन तो मारने वाले 
के प्रति भी प्रेम का रस ही उढ़ेलता रहेगा--ओर उस समय के 
उस ज़हर को शिवशकर की भाँति पीता रहेगा । भारतवषे के 
एक विचारक ने, एक सह्ान्‌ कवि ने कहा भी दह--संसार में 
कई तरह के प्राणी दोते हैं, कई तरह के जीवन होते हैं-- 


न्‍ा 
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भतुज दुग्ध से, दनुज रुधिर से।अगर सुधा से जीते हैं, 
+ किन्तु हलाहल इृष जय का शित्रशंकर ही पीते हैं | 

मनुष्य दूध पीकर जीवित रहते हैं--अपने शरीर का निर्माण 
दूध की सहायता से करते हैं; मगर राज्ञस दूसरों का रक्त पीकर 
अपने शरीर को पालते-पोषते हैं। उनके भीतर इन्सानियत के 
तत्व तो होते ही नहीं । वे तो राज्गलसी भावना के सहारे ही यहाँ 
पर जीवित रहते हँ--ओऔर प्राणियों, यदि वे पशु-पत्षी हैं. तो उन 
का रक्त पीकर, और यदि सनुष्य हैं तो उनका शोषण करके दी 
जीवन गुज़ारते हैं, सोने के सिद्दासनों पर बेठते हैं । उनके जीवन 
का ध्येय ही केवल यह द्वोता हे कि वे इन्सान की ज़िन्दगी को 
कीड़े-मकोड़ों की तरह कुचल दें, चारों शओर हत्याकाँड का दृश्य 
उपस्थित करदें और उत्त निरीह प्राणियों की लाशों पर अपने 
महल खड़े करें। 

किन्तु जो देवता होते है, जो देवताश्ों को भाँति अपना 
जीवन यापन करते हैं--वे आत्मा का, विश्व का कल्याण करते 
हुये जीचन-पथ पर आगे बढ़ते हैं | वे स्वयें भी जीवित रहते हैं 
ओर दूसरों को जीवित रहने देना चाहते हैं । स्वयं भी'अम्ृत 
पीकर ओर दूसरों को भी पिलाकर वे जीवन यापन करते हैं। 
ऐसा पवितन्न जीवन होता है, इन्सानों का ! देवताओं का ! 

अगर आप पुराणों को पढ़, इधर-उधर के साहित्य को पढ़ें, 
भारतीय साहित्य के दो-चार पन्‍तों को पलटने का कष्ट करें तो 
देवताओं का, इन्सान का पविशच्न जीवन आपके नेत्रों के सम्मुख 
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नाच उठेगा। एक पुराण में एक कहानी है--समुद्र-सन्थन की ! 
उस कहानी में कहा गया द्वै कि एक-बार समुद्र का मन्थन हुआ | 
देवताओं और राक्षसों ने मिलकर उसे सथा--तो, उसमें से जदाँ 
पर अनेक रत्न निकले, अम्रत निकला, वहाँ पर विष भी 
निकला--हल्लाहल ! -कालकूट बिष ! तो, रत्न तो एक-एक कर 
अनेकों ने ले लिये; सगर जब उस कालकूट विष को पान करने 
का मौक्ता आया तो वे सब बगलें झॉँकने लगे। लेकिन तभी, 
शान्त मुद्रा में बठे हुये शिवशक्कर ने सोचा अगर इस भयकर 
रिष का पान नहीं किया गया तो प्राणी रत्नों का उपयोग भो 
नहीं कर सकेगे। जब सभी प्राणियों को यह विष जलाकर राख 
कर ढालेगा तो संसार में से जीवन का चिन्ह द्वी मिट जायेगा । 
ओर इसी महदान्‌ सावना से, विश्व-कल्याण को भावना से प्रेरित 
होकर शिवश्भुर उस विष का पान कर गये। और जिस ढेंग से 
उन्होंने उस विष का पान किया, बह भी एक चमत्कार पूर्ण घटना 
है। कहते हैं, जब उन्होंने उस विष को पिया तो न तो उसे कएट 
से नीचे उतारा और न बाहर ही थुका । अगर बह उसे पेट में 
उत्तार लेते तो बह वहाँ पहुँच कर हलचल उत्पन्न कर देता और 
अगर बाहर थुक देते तो संसार का स्नाश कर देता--इसलिये 
उन्होंने उसे अपने कण्ठ में ही अटका लिया | इसीलिये शिवशक्कुर 
का एक नाम है--न्ील-कण्ठ ! क्योकि उस विष ने उनके कण्ठ को 
नीलिमा से युक्त कर दिया । 

अगर पुराण की इस कहानी को हम जीवन में उत्तार लें 
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तो जीवन का कल्याण बहुत अंशों में हो-सकता है | हम देखते 
है, ससार में सम्मान पाने के लिए हज़ारों-हज़ारों लालायित 
रहते हैं। संसार में प्रतिष्ठा पाने के इच्छुक न जाने कितने 
प्राणी दिन-रात भटकते रहते हैं। सोने का सिंहासन प्राप्त कर 
संसार में बड़े कहलाने के लिए न जाने ऊितने जीव कोहराम 
मचाते रहते है । मगर संसार में विद्यमान घृणा, तिरस्कार, 
अपमान रूपी ज़दर को जब पीने का वक्त उपस्थित छ्ोता है तो 
प्रतिष्ठा के लोभी ये मजनूँ न जाने उस समय कहाँ चले जाते 
हैं। तब, भोग-विल्ञास में रत रहने बालों का भी पता नहीं 
चलता है | तव, उनमें से कुछ बाहरी विष का सहारा लेते हैँ 
आऔर अपने जीवन का अन्त कर लेते हैं। आप रोज़ देखते हैं, 
किसी के सम्मुख घुरा वक्त उपस्थित हुआ, व्यापार डगमगा 
गया ओर समाज के द्वारा प्रतिष्ठा को धक्का लगा तो बाहरी 
ज़हर पीकर जीवन को समाप्त कर लिया। अपमान का विप 
वह सहन न कर सका ओर दूकानों पर बिकने वाले विष को 
सहायता से उसने प्राणों का अन्त कर दिया । 

मगर जो सन्त होते है, जीवन के पारखी दवोते हैं, जो 
प्रतिपतत अपने ओर पराये जीवन पर गहरी दृष्टि रखते हैं, 
जो सब्र के कल्याण की भावना को अपने मन में घसाये रखते 
हैं--उनकी दृष्टि में घाहरी विप का कोई मूल्य नहीं होता | 
वे तो अपमान के विप का ही पान करते हैं। और शिवशंकर 
की भाँति उस विष को न अपने गले से नीचे ही उतारते हैं और 
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न उसे बाहर ही थूकते हैं । यही कारण है, जो सन्त अपना भी 
फत्याण करते हैं. और . प्रतिपल संसार के कल्याण के लिए भो 
जागरुक रहते हैं। वे, अपने ऊपर पत्थरों की वर्षा करने वाले 
पर भी फूल बरसाते हैं। हमारी संस्कृति के एक विद्वान ने 
कहा भी है-- 

सन्त का दिल मक्खन के समान कफोसल होता है--वह दूसरे 
के ठुख को देख कर तुरन्त पिघल जाता है। और सस्‍्त के हृदय 
की कोमलता को बतलाने के लिए सकक्‍्खन को यह उपमा सेंकड़ों 
वर्षों तक दी जाती रही, सगर कई शताब्दियों के पश्चात भारत्त- 
वर्ष में एक ऐसे मलीषी «ने भी जुन्म लिया, जिसको सक्‍्खन के 
साथ रूनत के हृदय की तुलना पूर्णरूपेण न जेंची और उसने 
इस सम्बन्ध में अपना एक तके उपस्थित किया । तुलसीदास 
ने कहा-- । 

पन्त-हृदय नवनीत समाना, कहा कविन पर कह्य ने जाना | 
निज दुख द्रवहि सदा नवनीता, पर-हुख द्रवहि सन्त पुनीता | 

पन्‍्त का हृदय सकक्‍्खन के समान कोमल है, ठीक है; मगर 
सन्त के हृदय के बिपय में केवल इतना ही कह देने से काम नहीं 
चल्ता। बेचारा मक्खन सन्त के हृदय का मुकाबला क्‍या 
जाकर करेगा। कहाँ सन्त का छृदय और कहाँ सक्‍्खन ! सोचिये, 
अगर सक्‍्खन के सामने किसी को पीढ़ा दी जाये, मारा जाये, 
किसी को जला दिया जाये, बर्बाद कर दिया जाये--तो, क्‍या 
मक्खन पिघलेगा १ कमी भी नहीं । दूसरे के कष्ट से, ज्याकुलता 
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से मक्खन को कोई भो दुख नहीं होता । वह तो तभी पिघलता 
है, जव उसको कष्ट द्वोता है, जब उसको गर्मी लगती है । अग्नि 
की गर्म लप्टें जब उसको छूती हैं तो वह पिघल कर बह 
निकलता है । जब उसी पर चोट पहुँचती है तो वह पिघल जाता 
है। ठो, वह सन्त के हृदय का क्या सुक्ताबला करेगा--जो अपने 
ही दुख में दुखी ओर झुख में सुखी टोने वाला है । इसीलिए 
उसने कहा--कहाँ पर-कात्तर सन्‍्त का हृदय ओर कहाँ स्वयें 
के ही स्वार्थ में लीन रहने वालां मक्खन ! दोनों का 
क्या मुक्तावल्ना ( 

तो, सन्त तो वही है, जिसके ऊपर इज़ार दुख शआर्ये, हज़ारों 
हजारो पीड़ाएँ मिलें, अनेकों अपमान और तिरस्कार बर्दाश्त 
करने पढ़ें, चारों ओर घुणा की आग लगी हो; सगर वह किसी 
से भी अपने ऊपर दया करने की प्राथना न करे। उस समय 
उसमें कोमलता की चुद्धि न जागे। इसके विपरीत श्यों-ज्यों दुख 
पड़े, कष्ट पड़े', अपमान, तिरस्कार और घृणा की लपडें 
उसे क्ुतसाने फे लिए चारों ओर से मपटें, त्यो-त्यों ही उसका 
जीवन वज्र के समान होता जाये। कया मजाल कि मन यथा 
वबाणी पिघल जाये। क्‍या मजाल कि शरीर पिघल जाये। 
वास्तव में, सन्त स्वयं में तो हिमालय की चट्टान के समान 
अडिग हो ज्ञाता है। स्वर्य के लिए तो वज-सरीखा बन जाता 
हँ-फिर तो चाहे उसके जीवन में हज़ारों आँधियाँ आयें; 
ज्ञाखो तृफान आयें, मगर सन्त को उन आँधियों और तूफ़ानों 
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से हर नहीं लगता । वह तो उन आँधियों और तूफानों को सहरषे 
सहन करता है और अडिग रहता है। वह अपना सोर्चा नहीं 
छोड़ता । इसके विपरीत बढ तो अपमान, तिरस्कार, घृणा और 
दुख की आग के बीच अपना मार्ग बनाता है ओर जीवन की 
मल्ज़िल तक पहुँचता है। 

मगर अठिंग सन्त का वज्ञ-सरीखा हृदय उस समय पिघल 
कर पानी-पानी हो जाता है, जब वह दूसरों के दुखों, कष्टों ओर 
पीढ़ारओ को देखता है। तब उसका प्रेम-सरा कलेजा उमड़ता 
है ओर उसकी अहिंसा छु्कने लगती है। इसीलिए मनीषी ने 
कहा--कहष्ाँ लवत्तीत और कहाँ सन्त का हृदय ! बेचारा नवनीत 
सन्त के हृदय का क्या मुक्ताबला फरेगा। तो, सन्त के हृदय के 
लिए न्वनीत की उपसा देने का पअथ है, सन्त का अपमान 
करना ! 
. तो,जब मेरे सम्मुख सन्त भूधर के से जीवन आते हैं, जब 
मैं इतिहास के पन्ने पलटते हुये ऐसे सन्तों के द्शन करता हूँ--उन 
सन्‍्तों की अम्ृत-भरी वाणी का रसास्वादन करता हूँ--तो, मन 
में प्रेम ओर अमृत की लहर-सी दौड़ जाती है, मेरा हृदय 
गदगदू हो जाता है--ओऔर उस समय मुमे ऐसा जान पढ़ने 
- जगता है, जैसे में एक अम्रत-मरे सागर के समीप खड़ा हूँ, जिस 
की लहरें मेरे जीवन में शान्ति भरे-दे रही हैं, मेरे मन में अमृत 
भरे दे रदी हैं। 

इसीलिये आचार्य सूरी ने भ्रमण की व्याख्या करते हुये 
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कहद्दा--श्रमण वह है, जो श्रम करता है, जो परिश्रभ करता है; 
जो महनत करता है। ओर महनत करने का श्थ्थ है, अपने 
महात्रतों को जगाना । तप में, त्याग में ठीक तरह से जुट जाना । 
अपने जीवन की उन्‍नति और संसार के सारे प्राणियों की 
उन्नति में लग जाना। 

ओर भगवान्‌ महावीर ने भी इस सम्बन्ध में यही फरमाया- 
आत्मा के उत्थान के लिये भीख माँगने की मनोबृत्ति काम नहीं 
दे-सकती । इधर-उधर सहारा टटोलने की मनोवृत्ति शान्ति नहीं 
दे सकती । मनुष्य गिरता है तो अपने आप गिरता है और अगर 
ऊपर उठता है तो अपने आप ऊपर उठता है। अपने जीवन का 
निर्माण वह स्वयं करता है । चाहे वह राम बने, चाहे रावण ! 
चाहे वह देवता बने, चाहे राक्षस ! वह अपने जीवन को आबाद 
भी कर सकता है और बर्बाद भी ! 

इस प्रकार भारतीय दर्शन इन्सान के सामने उसकी ज़िन्दगी 
के सारे भेद खोल देता है। भूले-मटके अथवा गुमराह इन्सानों 
के लिये सागे-प्रदर्शक का कार्य करता है। जो, कमज़ोर हैं, उनमें 
शक्ति का स्त्रोत बहा देता है। जो, अपने जीवन से हताश और 
निराश हो गये हैं, उनमें जीवन के प्रति प्रेरणा उत्पन्न करता है। 
उनसे वह कहता है--सर्यं को दुबल समझ कर हताश हो जाने 
वाले व्यक्ति | तू भूल रहा ह--अपनी शक्ति को पहचान । वह्‌ 
तेरे अन्दर अभी भी विद्यमान है। वह तुम से अलग नहीं हो 
गई है--चह तुमी में समाई हुई है। तू उसे जागृत कर । अपनी 


जा की 
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सोई हुई शक्ति को जगा। तेरा कल्याण निश्चित्‌ है! समाज, 
राष्ट्रओर जीवन के क्षेत्र में तु तभी आगे बढ़ सकता है, जब 
तेरी सोई हुई शक्ति जाग जायेगी । इस बात को तू भत्री प्रकार 
से समझ ले कि शक्ति की सर्वेत्र आवश्यकता है| ससार के अन्द्र 
जो दुबंल हैं--बरे, गल्ली के कुत्ते की भाँति अपना जीवन गुज़ार 
देते हैं; मगर जिनमें समाज और राष्ट्र में प्रचल्नित विकारों से 
लड़ने की क्षमता है, वे जीवन जीवित कहे जाते हैं ) ऐसे ही लोगों 
का, ऐसे राष्ट्रों का इतिहास लाखों वर्ष तक जिन्दा रहता है। 
मगर जो फ़ोमें शक्ति के नाम पर शृन्यवत्‌ दोगई हैँ--जो, 
सोका पढ़ने पर मुँह छिपातो हैं, अपनी समस्याओं से सीधी 
टक्कर नहीं ले पाती, जिनक्री जूभने की शक्ति नष्ट हो गई है, 
वे क्लोमें शीघ्र ही नष्ट हो जाती हैं। उन्तका पुराना इतिहास 
चाहे कितना दी शानदार क्‍यों न रहा हो, मगर उनके बर्बाद 
होने में अधिक देर नहीं लगती। शक्ति के बिना थे बातियाँ 
ओर वे धर्म पनप नहीं सकते, वे जल्दो दी नष्ट-अष्ट द्ो-जाते हैं । 
तो, जो शक्ति अन्द्र में समाई हुई है, उसे बाहर में लाभो | 
दर्शन की इस वाणी को सुनो, समझो और जीवन में उतार 
लो । सन्‍्त की यद्द वांणी तुम्दारा कल्याण करेगो | फिर, संसार 
में दुख कैसा ! क्लेश कैसा ! नरक का जीवन कैसा ! अपेरी 
गलियों में भटकना कैसा ! अपने भाग्य का निर्माण करने वाले 
तुम खुद दो । जिधर भी जाओ--अपने मन, वचन ओर कम 
को शुद्ध करके जाओ । अगर कहीं खड़े हो तो देखो, तुम्दारे 
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चारों ओर की ज़िन्दगी रो-तो नहीं रही है, दुखी तो नहीं है । 
अगर रो रही है तो तुम्हारा मुस्कराना किस काम का। तो, 
तुम्हारा मुस्कराना भी तभी फलमद है, जब वे रोते हुये जीवन 
भी तुम्दारी तरह ही मुस्कराहट में बदल जाँय | करुणा से 
भीगे वे आँसू भी मुस्कराने लगें। ओर इसके लिये आवश्यक 
है--तुस उन रोते हुओं को उनकी शक्ति का ज्ञान करा दो । 
उन मार्ग-च्युत प्राणियों को उनका मार्ग दिखादो--फिर तो, 
वे स्वयं द्वी तुम्दारी तरह मुस्कराने त्ञगेगें। अपनी शक्ति को 
पहिचान लेने पर वे स्वयं ही दँसने लगेंगे। 
भगवान सहावीर जब साधना में रत थे--भयकर जीव- 
जन्तुओ से भरे-पुरे उस जंगल में--तो, प्रतिपत्त मोत उनके 
. सम्मुख खड़ी रहती थी | तो, यह देखकर स्वर्ग का सम्राट इन्द्र, 
एक दिन, उनके चरणों में उपस्थित हुआ और भगवान्‌ से 
बोल्ञा--'भगवान्‌ ! साधना का जीवन बहुत कठोर ह--ओऔर 
अभी तो आपकी साधना की शुरूआत ही है, फिर, आगामी 
बारह वर्ष किस प्रकार व्यतीत द्वोंगे। साधना के ये दिन कैसे 
करटेंगे। अगर भगवान्‌ की आज्ञा हो तो आपकी सेवा के लिए मैं 
आपके पास दी रह जाऊँ। जब कभी दुख आएँ तो उन्हें 
हटाने का प्रयत्न करूँ । आपका गौरव सुरक्षित रक्खूँ ।? 
सगर इन्द्र की इस प्राथना के उत्तर में उस विशाल त्यागी 
पुरुष ने क्या कद्टा--उसने कहा--हे इन्द्र ! न कभी ऐसा हुआ 
ओर न कभी ऐसा होगा ही ! किसी इन्द्र के भरोसे, किसी 
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चक्रवर्ती सम्राट के भरोसे ! ( किसी प्रधान-मंत्री अथवा राष्ट्रपति 
के भरोसे, किसी के आशीवोंदों अथवा प्रमाण-पत्रों के भरोसे 
ओर न किसी के सन्देशों के भरोसे ) न कसी किसी ने जीवन 
को मन्ज़िल तय को है और न कभी करेगा द्वी! सत्य को 
स्वयें ही ज्योति देना होता है। वह बाहर की सज्ञाचट, षाहर 
का भरोसा नहीं चाहता । वह बाहर की लूली-लेँगड़ी 
सहायता को नहीं चाहता है। तो, हे इन्द्र ! तू उनके पास जा, 
जो तेरी सहायता की आगकांज्ा रखते हों। में तो स्वर्य हो अपने 
जीवन का सम्राठ हँँ। अपने जीवन की प्रत्येक मन्जिल मुझे 
स्वयँ ही तय करनी दे । मुझे तुम्दारी सहायता की अपेक्षा नहीं | 

ओर हमने देखा कि भगवान्‌ को इस बाणी को अनेकों 
की भाँति भूधर जी ने भी सत्य कर दिखाया । सत्य के मार्ग 
. में आगे बढ़ते हुए उत्त पर अनेक विपत्तियाँ आई'; मगर इस 
सन्त ने उन सबको हँसते-हँसते बर्दाश्त किया। जब दुष्ट की 
दुष्टता को देखकर उनके भक्त चमके, शुरू के अपमान का 
बदजत़ा लेने के लिए तैयार हो गये--उस राक्षस को मारने के 
लिए सहज भाव से आगे बढ़े--तो विक्रमी सन्त ने उन्हे रोक 
दिया । और उस समय उस महापुरुष ने अपने उन शिष्यों 
से कहा--ठहरो भद्र ! यह तिरस्कार और यह घृणा अमृत 
है, मुझे आननन्‍्द-पूवेक इसका पान करने दो 7? 

तो, सन्त सभी आपत्तियों को हँसते हुए मेलता है | अपमान, 
तिरस्कार, घृणा ओर टेप के बिष का पान शिवशकर के 
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समान 'करता है। वहू उस विप को अमृत के समान ग्रहण 
करता है-- उसे अम्रृत सममता है। इस तीत्र विष की भयंकर 
लपर्ों में से गुज़्र्ता हुआ वह अपनी मन्जिल को तय करता 
है। इस प्रकार वह सोना बन जाता है ओर जीवन-धाम मोक्ष 
को प्राप्त करता है । 


जोधपुर । 
१८-१०-४५३ 


महापर्व पयु पण 


- आज का द्विस एक मसद्धलमय दिवस है--क््योंकि पर्षों में 
अग्मणी पर्व पयु षण का आज प्रारम्भ हो-रद्या है। यह पव॑-श्रेष्ठ 
हमारी संस्कृति, हमारी सभ्यता और हमारे धर्म-मय जीवन के 
समुज्ज्वल सिद्धान्तों का प्रतीक है। तो, जब यह संस्कृति, सभ्यता 
ओर धार्मिक जोवन के सिद्धान्तों का प्रतीक है--तो, इसके 
सम्बन्ध में यह जानना परमू-आवश्यक हो जाता है. कि जैन-धर्म 
का यह सांस्कृतिक और धार्मिक पवे क्रिस कारण इतना महत्त्व 
प्राप्त कर सका है ? इसका महत्त्व क्या है ? ओर इसके मनाने का 
उद्देश्य क्या है ९ वास्तव में, अगर इस पर्व को मूल आत्मा अथवा 
इसके गम्मीर रहस्य को हम समझ जाँय--तो, हस अपनी 
संस्क्ृति को भी भल्ती प्रकार से समझ जायेंगे। उसे भली-भाँति 
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जान जायेंगे। 

भारत की विराट्‌ जन-चेतना में प्रतिवर्ष 'अनेकानेक पत्रे सनाये 
जाते है--उनमें से कुछ चलताऊ ढेँग पर और दूसरे कुछ शान 
ओऔर शौकत के साथ ! और इस बात को कहने का मेरा मतलब 
केबल इतना है कि जो पे जितने उत्साह और उमड्भ के साथ 
मनाया जाता है, वह अपने में उत्तना ही महत्त्वपूर्ण है और 
उसकी उतनी ही अधिक उपयोगिता है। तो, देखते हैं कि उस पे 
के विषय में हमारा उत्साह, हमारी उसद्ञा तो अभी भी पूर्वजों- 
जेसी ही बनी है, उसमें तो कुछ भी कमी नहीं हुई है; मगर उस 
पवे की आत्मा के विषय- में हमारा ज्ञान लुप्त-प्राय: द्वो गया है। 
तो, आज यह हसारा दुर्भाग्य है कि हम उसकी उपयोगिता को 
विल्कुल् हो भूल गये हैं और इस तथ्य को जानने की ओर बिल्कुल 
ध्यान भी नहीं देते । तो, अगर हम किसो पर्व को, उसके सम्बन्ध 
में कुछ भी जाने विना, केवल मनाने की गरज़ में बावले' होकर 
ही मनाते हैं--तो, यह उस पं का मनाना अथवा पर्वाराधन 
नहीं कहलायेया; बल्कि यह तो एक प्रकार से उसका दिखावा 
करना ही सममा जायेगा । तो, हमें चाहिये कि हम किसी भी पर्व 
के शरीर की नहीं, वल्कि उसकी आत्मा की पूजा करें। उसके 
अन्तस्तल का ख़द्भार करें। उसके मूल-धर्म को पहचाने । उसमें 
निद्वित प्रकाश-पुज के दर्शन करें | * 

ओर अगर हम ऐसा नहीों करते हैं--क्रेवल उसको घूमधाम 
से मनाने में हो उसक्री इति-श्री समझते हैं--तो, इस रूप में तो 


महापरे पयुषण : २७६ 


हम उसकी आत्मा की नहीं, बल्कि उसके शरीर की ही पुजा करते 
हैं। और किसी पे के शरीर की पूजा करने का अथे है--उस 
पव की अच्छाइयों से महरूम द्वो जाना । पर्व की वास्तविकता 
से दूर हट जाना । उसके गुण को मूत्र जाना-तो, अच्छी बातों 
की ओर ध्यान ही न देना। सताते समय उसके सच्चे स्वरूप 
की माँकी न करना, उसके अन्तमेन को न छूना ओर इस प्रकार 
धीरे-धीरे उसके मनाने के ढेंग में भी अनेक हेर-फेर कर लेना । 
उसके वास्तविक रूप को भूल जाना और गलत ढेंग पर उसे 
मनाते चलना। और वास्तव में आज-कल्त प्रत्येक पव कुछ इसी 
रूप में मनाया जाता है--जिससे पर्बों के महासमुद्र में डुबको 
लगाने पर भी हम सूखे दही निकलते हैं। तो, यह तो जीवन की 
एक विडस्बना है, जिसका सुधार हमें आज नहीं तो कल्न करना 
ही होगा--अन्यथा एक दिन वह आयेगा कि ये पद स्वयं भी 
हमारी दृष्टि से ओमल्ञ हो जायेंगे। जिस प्रकार आज-कल हम 
पर्वों की उपयोगिता को भूल गये हैं--उसी तरह हम उस दिन इन 
पर्वों को भी मुल्न जायेंगे । ओर पर्वों को भूल जाने का अर्थ 
होगा--अपनी संस्कृति के ओवित्य को भुला देना। तो, अपनी 
संस्कृति को नष्ट-अ्रष्ट कर लेना । और अपनी संस्कृति को नष्ट- 
भ्रष्ट कर लेने का अथे है--अपने द्वाथों अपना सब-कुछ फूँऋ 
लेना। अपने घन में स्वयं आग लगा लेना । 

ओर जो जातियाँ इस प्रकार अपनी अनमोल पघरोहर में 
अपने ही हाथों आग जगा लेती हैं, वे सपेदा सबदा के लिये इस 


| 
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संसार से मिट जाया करती हैं । अपनी संस्क्ृति को नष्ट कर क्‍या 
कोई क्रौम कभी जीवित रह सकी है--और मेरे इस प्रश्न का उत्तर 
केवल एक ही है--करभी भी नहीं। तो, जीवित रहने के लिये यह 
आवश्यक है कि हम अपनी संस्कृति को अजर, अमर ओर अच्ष॒ुण 
बनाये रक्खें । उसकी रक्षा करे ओर किसी भी मूल्य पर उसे नष्ट 
नहोनेदें। 

यदि हम पर्वों के इतिहास को ज़रा वारीक़ी से देखने का 
प्रयास कर तो हमें ज्ञात दो जायेगा कि सभी पवे एक द्वी भावना 
से नहीं मनाये जाते हैं | उनमें से छुछ पर्व तो ऐसे हैं, जो भय, 
आतक्व और प्रास के कारण मनाये जाते हैं। ओर कुछ ऐसे हैं 
जो भोग, विज्ञास और ऐश्वय के लिये मनाये जाते हैं | तो, भय ' 
ओर लोभ से मनाये जाने वाले प्वों का सम्बन्ध हमारे शरीर 
ओर मन से हो-सकता है, हमारी आत्मा से नहीं | में आप लोगों 
से कह रद्द हूँ. कि आज का जो पव है, वह किसी देवता को 
प्रसन्न करने के लिये नहीं है । सोने के सिंहासनों को आ्राप्त करने 
के जिये नहीं है ओर न भय तथा आतझ्ठ से छुटकारा पाने के 
लिये द्वी है। तो, यह तो आत्म-देव की आराधना के लिये है | 
अखण्ड आनन्द पाने के लिये है । 

तो, जो लोग इस पर्च के सम्बन्ध में भी यह सममते हैं कि 
यह सांसारिक अर्थाभाव भादि दुखों से छुटकारा पाने के लिये 
मनाया जाता ह--वे भूल करते हैं । अगर आप जैन-धर्म के मूल 
सिद्धान्तों की ओर तनिक भी ध्यान दें--तो, इस बात को आप 
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भली-भाँति समझ जाँय कि इस पद का सीधा सम्भन्ध दुनिया 
की मुसीबतों से छुटकारा पाने से नहीं है; बल्कि विकार और 
वासताओं के साथ निरन्तर जूमते रद्दने से है। वास्तत्र में, इन 
विकार और वासनाओं के कारण द्वी यह आउ्मा दिन-प्रति-दिन 
गन्दी और कलुषित होती रहती दै--ओर यह पे आत्मा की 
मुक्ति के देतु इन विकारों और वासनाओं से लड़ने की हमें श्रेरणा 
देता है । सनोविकारों, वासनाओं और अपनी वाणी के दोषों से 
बचने के लिए शिक्षा देना द्वी इस पवे का मुख्य उद्देश्य है। 
वास्तत्र सें, यह पे हमारी आत्म-शुद्धि का पवे है--न कि दुखों 
से छुटकारा पाने की कल्पना इसमें निहित है । । 

अपविन्नता एक चीज़ है ओर दुख एक बिल्कुज्न दूसरी चीज़ ! 
वासनाओं और विकारों के कारण मनुष्य -का व्यक्तिगत्‌, 
पारिवारिक, सामाज्ञिक और राष्ट्रोय जोवन निकम्मा और गंदा 
हो-जाता है। अगर आप थोड़ो-सी देर के लिये भी अपने जोबन 
के विषय में सोचने बंठें-तो, आप अनुभव करेंगे कि आप 
छोना-कपटी और लड़ाई-मंगड़ों में लिप्त हैं, आपका आचरण 
भी शुद्ध नहीं हैं, दिन में न जाने कितनी बार आप विकार और 
वासताओं के पीछे दोड़ लगाते हैं, अहंकार के पीछे तो प्रतित्तण 
दौड़ते दैं--घन और ऐश्वय का अहंकार आपको है, प्रतिष्ठा का 
अहंकार आपको है ओर आप उसमें पागल-से हो रहे हैं--किसी 
को भी आप किसी भी क्षण कोई भी बुरी बात कह देते हैं, किसी 
को भी पीट डालते हैं-क्योंकि आप जानते-हैं, आप घनवान्‌ 
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हैं--और आज की दुनिया में घन का ही बोलबाला है--तो, 

कोई आपका बिगाड़ भी क्‍या सकता है--तो, में कहता हूँ, आप 
की इसी दूषित मनोबृत्ति के कारण ही तो परिवार में, समाज 
में और राष्ट्र में यह अनेतिकता फेली हुई है ! वास्तव में सभी 
प्रकार के दुखों ओर आपत्तियों के लिये ज़िम्मेदार आपकी 
वासना और आपके विकार ही हैं। अगर आप इस ओर के 
अपने विचारों में ज़रा भी गहरे पेठ जायेंगे--तो, आपको 
ठीक यही महसूस होगा--जो कुछ कि में कर रहा हूँ। ओर मैं 
आपसे घहो धात कह रहा हूँ, जो हज़ारों-ल्ाखो वर्षों से आपसे 
कही जाती रही है। जिसे ज्ञानियों ने आपसे हमेशा कहा 
है। तो, में तो उन महापुरुषों के अनमोल बोलों को आपके 
सम्मुख दोहरा-भर रहा हूँ। तो, बात तो बहुत पुरानी है और 
पूवेज बिचारकों के द्वारा वार-वार कह्दी गई है और आज के 
इस कहने में शब्द मेरे हैं | आप सुन रहे हैं और में कह रहा 
हँ--तो, इस सुनने ओर कहने का सुफन्न तभी प्राप्त होगा--जब 
इस ओर ध्यान दिया जायेगा। ओऔर 'गर ध्यान नदिया 
गया तो कहना ओर सुतता सब निरथक द्वोगया। बेकार चला 
गया । तो, ऐसे कहने-सुनने से फिर लाभ ही क्या हुआ--कुछ 
भी तो नहीं | तो, कहने और सुनने का भी उपयोग कीजिये । 
्गगर कहने वाला कह गया ओर सुनने बाला पतला काइकर 
उठ वेठा और घर या दूकान पर पहुँच कर अपने त्रिकार्रों में 
लिप्त हो गया--तो,. कहने और सुनने के वे क्षण भी नष्ठ हो 
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गये । तो, इन क्षणों को अगर जीवित रखना चाहते द्वो तो पल्ला . 
ऊाड़कर नहीं-पल्ले में गाँठ बाँध कर उठो--ओऔर जीवन की 
राह में पहुँच कर उसे जोवन-व्यवहार में उत्तारो--तभी ये क्षण 
जोबित रह सकते हैं, अन्यथा नदी | 

अभी-अभी में आपसे कह रहा था--सभी भकार के दुखों 
और अआपत्तियो के लिए ज़िम्मेदार आपकी वासना और आपके 
विकार ही हैं-- 

इसीलिए भगवान महावीर ने कभो भी यह, नहीं कद्दा कि 
आप अपनों मुसीबर्तों या दुखों से लड़े --इसके विपरीत उन्होंने 
सबेदा यही कद्दा कि आप अपनी वासना से लड़े', विकारों से 
लड़े' और अपनी दूपित मनोवृत्ति से लड़े' | जेन-धर्म कहता है 
कि विष-्त्त के पत्तों को नहीं, उसको जड़ को काठिये | अताता 
बेदनीय कसे इतना भयंक्र नहीं है, जितना कि ज्ञानवरण, 
मोहनीय ओर अन्‍न्तराय है। राग, हष और अद्दकार जीवन 
के विकास में सबंदा वाघक बनते हैं--इसलिए जीवन के विक्रास 
के लिये इन विकारों से सबेदा लड़िये। 

दरअसल इन विकारों ने ही मनुष्य के अखंड जीवन के 
छुकड़े-टुकड़े कर दिये हैं--उसका जीवन क्रौम और पंथ के नाम 
पर अलग-अलग हिस्सों में चंट गया है--तो, जब उसका 
अज्ञान दूर होगा--तो, उसके जीवन में से सेरे-तेरे का भाव सो 
निकल जायेगा । और जब सोह का यह भाव निकल जायेगा-- 
तो, मलुष्य-जीवन की ओर आने वाली आपत्तियाँ उससे दूर 
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ही खड़ी रह जायेंगी। दुख और क्लेश उसके पास फटकेंगे भी 
नहीं। फिर तो जीवन का सच्चा स्वरूप ही-इडूर समय उसके 
सम्मुख रद्देगा ओर जीवन निरन्तर असत्‌ से सत्‌ की ओर, 
दिसा से अहिसा की ओर, चौरय से अचोर्य की ओर, अन्नह्मचर्य 
से त्रह्मतयय की ओर और परिग्रह से अपरिग्रद की ओर क्लरम- 
क़दम कर बढ़ता चला जायेगा | 

ओऔर आज के पर्ण पयु पण में जीवन का यही मंगल भाव 
छिपा हे।तो, यह महान पर्ण स्वगे के सुों का दाता नहीं 
है--ओर न उस ओर यह संकेत ही करता है--इसके विपरीत 
यह तो आपके जीवन को मोक्ष की ओर ले-जाने के लिये ही 
है।यह तो आत्म-दशेन कराने वाला पे है--तो, आज के 
दिन भाई अगर बढ़िया कपड़े पहिन लें, वहिनें क्रोमती ओर 
भड़कीले वस्त्र तथा मूल्यवान्‌ आमभूपण धारण करनलें--तो, इस 
वाहरी रूप बदल लेने से तो कुछ होना-जाना है नहीं। यह तो 
पर्व है, कोई उत्सव नहीं। इसको इसीके रूप में मनाने के लिये 
तो आप-सबंकी अपने अन्तर को बदलना होगा | मन को 
बदलना दोगा | ओर इस प्रकार अपने जीवन को बदलकर इस 
पर्व को भनाना दोगा ! तो, जन-धर्म कारण से लड़ने की 
प्रेरणा देता है, कार्य से नहीं। मैंने अभी-अभी आपसे कहा-- 
वह किसी विष-चृक्त के पत्तों को नोचना नहीं सिखाता--क्योंकि 
आपमे अगर उस वृक्ष के समूचे पत्ते भी नोंच डाले--और इस 
प्रकार उसे नगा भी कर दिया त्तो क्या हुआ--इछ भी तो नहीं । 
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कुछ ही दिनों के अन्तर से पत्ते तो उस वृक्ष पर फिर लद॑ 
जायेंगे--तो, जैन-धर्म किसी भी विष-ब्त्ष के पत्तों को नोंच-फेकने 
पर विश्वास नहीं करता--इसके विपरीत बह तो उस जहरोले 
घृत्त की मूल पर ही प्रद्मार करता पसन्द करता है। वह तो उसे 
समूल ही नष्ट करने का पक्षपाती है। क्योंकि विष-द्क्ञ के विष 
को थेत्नी या पोटली तो उसकी जड़ में है, न कि उसके पत्तों में-- 
तो, जेनधम की मूल-प्रेरणा इसी में है । बह यही कद्दता है, कारण 
से लड़ो--व कि काये से ! काये से जूमने से कोई ज्लाभ नहीं 
है; मगर कारण से लड़ने पर वुराहयों का विष-बीज़ हो नष्ट 
हो जायेगा । 

तो, आज का पवे मूज़तः इसो धात की प्रेरणा देता है कि 
आप अपने अन्तर की पोशाक बदलिए--बाहर की पोशाक 
बदल लेने से काम नहीं चलेगा । बाहर फी पोशाक तो अहंकार 
को बढ़ावा देने वाली है--वासना की आग को भड़काने वात्ो 
है--उससे सभी के मन सें आनन्द की लद्दर नहीं दोड़ती, आ्रावृत्व 
की भावना पेदा नहीं होती, परस्पर सहयोग के भाव नहीं 
. जागते--इसीलिए फोई भी परस्पर एक-दूसरे के दुख-छुख के 
सामोदार नहीं बन पाते--तो, इस तरह तो इस पर्व का रूप ही 
घदल जाता है। उसकी असलियत ही नष्ट दो-जाती है। तो, 
यह पं फिर पवे न रहकर उत्सव का रूप धारण फर लेता है । 
ओर इस प्रकार अपने अज्ञान के कारण इसके रूप को बदल 
देने का अर्थे है, इस पे को महत्ता को कम कर देना । तो, 
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आत्मा की बात को भुत्रा देना और पिंड की बात को याद 
रखना । जैन-धर्म को मूल-प्रेरणां से दूर हट जाना। 

इसीलिए में कह रहा हैँ , पयु षण का दिन 'आत्म-निरीक्षण 
का दिन है। आत्मा को माँनने और धोने का दिन है। अपने 
व्यक्तिगत्‌ , सामाजिक ओर राष्ट्रीय कत्तेज्यों को सममने का 
दिन है, उन्हें मानवता की कसोटी पर कसने कां दिन है। यह 
सोचने का दिन है! क्रि परस्पर आपका बोलना-चालना मर्यादित 
है या अमयादित | वह मानवता की दृष्टि से सही है या नहीं । 
आप बोलते हैं तो ऐसे वोल तो नहीं बोलते, जिससे किसी का 
मन दुखता हो, किसी को पीड़ा होती हो और आप चलते हैं 
गे कोई निरीह प्राणी आपके परो-तले कुचल तो नहीं जाता | 
वर्ष-भर आपके मन में शान्ति को अखंड धारा प्रवाहित रहती 
है या नहीं--कभी-कहीं क्रिसी रेगिस्तान में पहुँच कर वह सूख 
तो नहीं जाती । कहीं उसमें विरोधाभास तो उत्पन्न नहीं हो- 
जाता-ओर आप उस समय मानवता के दायरे से बाहर 
निकल कर तो नहीं आ-जाते | तो, अ्रगर आपका पारिवारिक, 
सामाजिक ओर राष्ट्रीय जीवन मानवता के अनुकूल वह रहा , 
है तो ठीक है ओर अगर वह मानवत्ता के उसूलों का पालन 
नहीं कर रहा, उनके मुताबिक नहीं चल रहा--तो, पद अमर्या- 
दित और निकम्सा है । 

तो, ऐसी दशा में तो आज आपको सोचना पड़ेगा--ओर 
सोचकर जीवन को घदलना पड़ेगा। अगर आप अपने जीवन 
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को बदलने के लिए प्रेरणा प्राप्त करना चाहें तो आप अन्तकृत 
दशांग सूत्र में आई हुई अनेक महान्‌ आत्साओं को जीवन-ऊथा 
को अपने सामने रक्खें ओर उनसे अनुग्रेरित हों । अगर आपने 
धर्म की इस पुस्तक को सुनने या पढ़ने की कमी चेष्टा की होगी 
तो आपको उस राजकुमार का जीवन याद होगा, जो भगवान्‌ 
महावीर की बाणी सुनकर जैन-धर्म में दीक्षित हो गया। उस 
सेठ के विषय में आप जानते होंगे, जिसने भगवान्‌ के समीप 
पहुँच कर दीक्षित होने की इच्छा प्रगट की और दीक्षा ली । 
'उस राजा और रानी की बात भी आपको याद होगी, जिन्‍्दोंने 
भगवान्‌ का प्रचचन सुनकर अपना जीवन सनन्‍्मागे के पथ पर 
सोढ़ दिया। संसार की सभी व्रिकार-बासनाओं का त्याग कर 
दिया और धम का बाना घारण कर लिया-स्वतः की इच्छा से ! 

तो, अगर आप भगवान्‌ मद्दावीर की वाणी को अपने इन 
फानों से नहीं, हृदय के कानों से झुर्नेगे--तो, आप अनुभव 
करेंगे कि पेराग्य-सागर में गोता लगाने में कितना मज़ा है-- 
फिर, आप भी उन राज़ा-रानी, उस सेठ और उस राजकुमार के 
समान उस आनन्द को सहज-भाव से प्राप्त कर सकते हैं । इन 
सब के समान राज-पाट, धन-दीलत और कासना ओर इच्छाओं 
को त्याग कर, मार्ग की अनेक कठिनाइयों को मेलते हुए, 
शान्ति-पूवंक अपनी जीवनन्यात्रा को तय कर लेंगे । इज़ारों को 
सत्य और अहिंसा की रोशनी देते हुए अपने जीवन को सफल 
ओर साथक बना लेंगे । 
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तो, झ्माज पयुषण पर्व के दिन आप थह विचारनान 
भूलिए कि आप जीवन को अधेरी गलियों में होकर अपना 
भागे तय कर रहे हैं या महान आत्माओं द्वारा प्रकाशित मार्ग 
में से अपना रास्ता बना रहे हैं। वास्तव में, धर्म के इस समे 
को जो समझ जाते हैं, उनमे विश्व-बन्धुत्व के भाव सजग हो 
उठते हैं। आत्म-दर्शन के द्वारा वे विश्व-दर्शन करते हैं--तो, 
सभी के दुख को अपना दुख ओर सभी के सुख को अपना सुख 
मानते हैं।वे सभी के दुख-सुख को परस्पर बाँट लेते हैं । 
तो, आज इस पवित्र पते के शुभ-दिन पर आप अपने जीवन को 
टटोलिए और उसे बदल डालने का प्रयत्न कीजिये | 

अगर आप इस पे को इस रूप में मनायेंगे--तो, आपको 
आत्मा का कल्याण होगा । 


जोधपुर | 
६-६-४५३ 


युवक-शक्ति राष्ट्र की गति है 


जोधपुर--हज़ारों की संख्या में एकत्रित जोधपुर के 
प्रतिष्ठित नायरिक, सभी वर्गों के सरकारी अधिकारी, विभिन्न 
सार्वजनिक संगठनों के श्रतिनिधि, पत्रकार वन्धु और जसवन्त 
कालेज के छात्रों के सम्मुख ३ अक्टूबर को भाषण देते हुए 
श्री बर्धभान जेस भ्रमण संघ के उपाचारय श्री गणेशीलालजी 
भद्दाराज के आज्ञानुवर्ती संत, प्रसिद्ध दार्शनिक और वक्ता 
फविवर श्री अमरघन्द्रजी ने बलपूर्वक कद्दा कि भारत की संस्कृति 
. मानव की संस्कृति है ! वह संस्कृति सारे विश्व को एक ही 
इफाई मान कर उसमें चेतना ओर शक्ति की ज्योति जलाती 
आई है ! यह भारतीय संस्कृति जाति और धन के बंधनों से 
मुक्त होकर मानव सानव को भेद की श्ट खलाओं और विषम- 
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ताओं को तोड़कर उनके हृदय को तंत्रियों को मिलाती है। 
वह विशाल अखंडता के टुकड़ों से हट कर बिराट और महान 
शक्ति का श्रोत वहाती है | जन, बोद्ध और वेदिक तीनों 
संस्कृतियों में यही एक-रूपता है, अतएवं आज़ के मानव को 
साम्प्रदायिकता, जातीयता, रंगभेद नीति ओर वर्गीय द्वष से परे 
रह फर भारतोय संस्कृति की मूल चेतना अहिंसा, प्रेम, 
सद्भावना ओर मानवीय कल्याण की भावना को श्रहण करना 
चाहिये | यही सच्चा धर्म ओर कम है ।भारत की संस्कृति 
इस वात की स्रतंत्रता देती है कि मनुष्य स्वयं ही राम ओर 
रावण में से किसी एक व्यक्तित्व को चुन सकता है | वह देव 
बनकर आदश रख सकता है ओर राक्षस बनकर जीवन का नाश 
भी कर सकता हे | हम स्वयं अपने भाग्य के मालिक हैं, जीवन 
के शाहंशाह हैं अतएव तफानी संसार को अनन्त सागर मानकर 
साहस ओर पुरुपार्थ के सहारे जीवन की किश्ती को खेते 
चलना चाहिए | इससे जीवन, समाज ओर राष्ट्र तीनों का 
निर्माण ओर उत्थान होगा, अन्यथा हमारा पतन निश्चित है । 
विचार सतन्त्रता में विश्वास-- 

श्री अमर मुनि ने भारी संख्या में एकत्रित बुद्धि-जीवियों 
से कद्दा कि भारत की परम्परा अनादिकाल से विचारीं फी 
स्वतन्त्रता में विश्वास कंरती आई है | चाहे हम किसी भी धम 
के अजुयायी क्‍यों न हों, सभी के विचारों को हमें सुनना समझना 
चाहिए । भारत सदेव विचारों के मथन, विवेक की धारा, 
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डदारता के अनुकरण में विश्वास फरता रद्दा हें, उसी का 
अनुकरण आज भी हमें करना चाद्दिए। विचारों की खतनन्‍त्रता 
ही आदश्श और सभ्य जीवन की आधार सभित्ति है । 
धर्म का चंडा-गला कचरा वहाया जाय-- 

अपने ८० मिनट के भाषण के दौरान में मुनिजी ने कद्दा 
कि आज भत्येक धर्म के नीचे इतना कूडाा करकट इकट्ठा हो 
गया है कि जिससे धर्म का महत्व दही नष्ट हो रहा है अतण्व हसें 
बुद्धि ओर सुधार के प्रवाह्न से उस्ते वहा देना चाहिए । नारी 
ओर पुरुष समान हैं, वे तो एक ही रथ के पहिये हैं अतएब 
उनमें विषमता व असमानता भारतीय संरक्षति ओर धर्म की 
विरोधी परम्परा होगी । 
युवक-शक्ति राष्ट्र की गति है-- 

अन्त में कालेज के उपस्थित छात्र-छात्राओं को प्रणा 
देते हुए आपने कहा कि वे राष्ट्र के भाग्य-निमोता हैं। 
उनकी शक्ति राष्ट्र की गति है, उनकी क्रियाशीलता समाज 
की ज्योति है, उनकी कमंशीलता धरती पर नया सवेरा लाने 
की क्षमता रखती है । अतणव वे सहनशीक्षता, चरित्र निर्माण 
अधिक विवेक, विशेष ज्ञान प्राप्त कर, समाज सुधार, गुरुजनों 
के प्रति श्रद्धा, सादगी ओर सदाचार आदि गुणों के द्वारा 
अन्तव्योति को जगा कर घरती पर नवयुग का सूत्रपात्र करें-- 
अन्यथा आने वाला कल्न उन्हें क्षमा नहीं करेगा। आपने 
प्रश्नों के उत्तर मे राजनीति ,ें पंथ व वर्ग का तो नहीं, पर 
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धर्म समत्वय का समर्थन किया--क्योंकि कोई भी धर्म क्यों न 
हों वह मानवीय विकास में विश्वास रखता है। आपने यह 
भी कहा कि कोई भी धर्म न पुराना है और न नया ही | यह तो 
गगा हे जिसकी सारी सद्दायक नदियों हैं। अतएवं पारस्परिक 
द्वंघ से सदेव बचे रह कर सभी दर्शनों के प्रति श्रद्धा रखनी 
चाहिए । 

यह बृहत्‌ सावंजनिक सभा जसवंत कालेज के आगंण में 
आयोजित की गई थी। अन्त में प्रिन्सिपल श्री अरोड़ा ने 
सुनिजी के क्रान्तिकारी और सामाजिक विचारों का छात्रों 
से विशेष तौर पर अनुसरण करने पर वल दिया । 


वत्तेमान--धीकानेर हे 
से उद्घृत 
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